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Zur Kritik der Gottesbeweise. 
Von Hochschulprofessor Dr. Joseph Engert in Regensburg. 


I. 


Mi: den anderen metaphysischen Fragen ist seit der Wende des Jahrhunderts 
auch die Problematik der Gottesbeweise in den Vordergrund der philo- 
sophischen Teilnahme getreten. Noch ehe die metaphysische Umstellung der 
Zeit in die Erscheinung kam, hatte bereits Geyser seine Untersuchungen tiber das 
Kausalgesetz begonnen, die er nun 30 Jahre fortgesetzt und einem schénen Ab- 
schlu8 in seinem Buche ,,Einige Hauptprobleme der Metaphysik‘‘ (1923) ent- 
gegengefiihrt hat; die Gottesbeweise waren dabei mehr oder weniger ausge- 
sprochen das tiefere Anliegen. Dann hat Isenkrahe mit der Sonde des in seinen 
logischen Forderungen unerbittlichen Mathematikers den logischen Aufbau der 
Gottesbeweise gepriift; er hat sie dabei, mehr als berechtigt war, an die Axio- 
matik der neuzeitlichen Mathematik angenahert. Endlich hat Scheter mit seiner 
Schule das Problem in seiner ganzen Breite aufgerollt, indem er in seinem Buche 
,,Das Ewige im Menschen“ | die These Religion und Metaphysik stellte. 

Es erscheint nun fiir alle Untersuchung tiber die Gottesbeweise untunlich, 
dieselben fiir sich, losgelést aus dem ganzen Zusammenhang der Problematik 
Religion und Metaphysik, zu betrachten. Denn die Breite des Problems beruht 
in folgendem: Scheler unterscheidet Religion von Philosophie nach Ursprung, 
Methode und Ziel. Religion ist nach Scheler geboren aus der Sehnsucht nach 
Erldsung; sie ist, methodisch gesehen, Heilsweg; als Ziel hat sie das summum 
bonum oder Gott, der das Heil des Menschen wirkt. Daraus ergibt sich nattirlich 
fiir Scheler eine grundsdtzliche Verschiedenheit von Religion und Metaphysik 
in der Erkenntnisart: hier Glaube, dort reine Erkenntnis, so daB Religion und 
Metaphysik nur im Ziele und auch da nur realidentisch sind. Alois Miller voll- 
zieht in seiner ,,Einleitung in die Philosophie‘ (1925) die Scheidung von Religion 
und Philosophie auf Grund seiner Gegenstandslehre nach wertphilosophischen 
Gesichtspunkten: die Religionsphilosophie behandelt den Problemkreis des 
religiésen Wertes, das Heilige, d. h. die Seele als die Quelle der Religion, Gott als 
die Wirklichkeit dieses Heiligen und die besonderen religidsen Werte (a. a. O. 
S. 111 ff.); Metaphysik hat den Problemkreis des Ubersinnlichen zum Gegen- 
stand, und sie erschlieBt diese Gegenstande, wahrend die Religion ihre Werte 
erschaut (S. 119 ff.). Wieder einen anderen Gesichtspunkt macht Przywara in 
seiner ,,Religionsphilosophie katholischer Theologie“ geltend (1926). Religions- 
philosophie ist fiir ihn ,,die wissenschaftliche Reflexion iiber das tatsachlich vor- 
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liegende, aber als solches noch nicht reflektierte, mithin ,naive‘ Einheitsverhalt- 
nis von Religiositat und Metaphysik‘‘ (S. 26). Die Frage nach dem Verhaltnis 
zwischen metaphysischer Erfassung und religidser Erfahrung Gottes lost sich 
fiir ihn durch die iibergeordnete Einheit der analogia entis. Diese als die allem 
katholisch Religidsen zugrunde liegende Auffassung des Seinsverhdltnisses 
zwischen Schopfer und Geschépf, wonach zwischen Gott und Mensch weder 
Identitat noch reine Entgegensetzung statt hat, sondern freieste (von Gott aus 
gewirkte) Gleichnishaftigkeit, ist zugleich praktischer Wirkgrund und theore- 
tischer Rechtsgrund. Insofern die beiden Intentionalgestalten ,,praktischer 
Wirkgrund“ und ,,theoretischer Rechtsgrund“ voneinander verschieden sind, 
ist religiése Erfahrung und metaphysische Erfassung intentional verschieden 
(d. h. als Richtungen des BewuBtseins). Insofern es aber Intentionalgestalten 
ein und derselben analogia entis sind, ergibt sich das faktische Ineinander beider 
Richtungen: die Religion wahrt die metaphysische Distanz zwischen Gott und 
dem Menschen, Metaphysik wei8, daB sie Gott nicht errechnen kann (S. 35). Es 
folgt also nach Przywara: die Lehren der Theologen iiber philosophische Gottes- 
erkenntnis und tiber die sogenannte praeambula fidei, d. h. die logischen Voraus- 
setzungen des Offenbarungsglaubens besagen in der Gesamtstruktur der kirch- 
lichen Lehre nicht, daB das tatsachliche, praktische religidse Leben diesen 
Stufengang in einem strengen Nacheinander notwendig einhalte, sondern nur 
daB die Inhalte dieses Stufenganges, so oder so, faktisch im konkreten religidsen 
Akt enthalten sind. In der religidsen ,,Ubergabe und Hingabe an Gott“, meint 
Przywara, sei gleichzeitig eine Erkenntnis Gottes durch und in der Kreatur voll- 
zogen, die fiir den ,,systematischen‘‘ Aspekt der natiirlichen religidsen Begabung 
der Kreatur zugehdort (S. 58). 

Das bedeutet, soviel ich sehe, zunachst die energische Betonung des thomi- 
stischen Satzes, da® es eine natiirliche Religion nie gegeben hat noch gibt. 
Sondern die religidse Ubergabe und Hingabe an Gott hat eine faktische Keim- 
gestalt im Heilsminimum des aufrichtigen Nichtkatholiken, die faktische Voll- 
gestalt des Offenbarungsglaubens im Heilsglauben des Katholiken (S. 58). ‘Das 
hat einen dogmatischen Ausgangspunkt in dem Satze 1 Tim 2, 3 von dem 
Heiland-Gott, welcher will, daB alle Menschen selig werden und zur Erkenntnis 
der Wahrheit gelangen. Aber es ist Tatsache, daB alle Religion Metaphysik, d. h. 
eine Seinssetzung ist, und Przywara will bewu8t nicht konstruieren, sondern 
jenes formale metaphysische Etwas herausheben, das fiir die in den Augen des 
Katholiken einen Organismus bildende Philosophie und Theologie einfach 
grundlegend ist (S.3). Er will also theoretisch erfassen, was im katholischen 
Menschen als letzter Sinn und letzte Einstellung vorhanden ist. Ein Zweites 
ist fiir Przywara dieses: Religion und Metaphysik stehen im Einheitsverhdltnis 
und sind nur als BewuBtseinsrichtung verschieden. Die Gottesbeweise sind so 
freilich in das innerste Heiligtum der Religion eingebaut, ihre Verwendung in 
der theologischen Systematik findet innerste. Rechtfertigung. Trotzdem gibt 
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es keine ,,Errechnung‘‘ Gottes wie bei einer mathematischen Wahriieit, weil die 
religiése Liebesehrfurcht bleibt (S. 35). Aber es will mir gar nicht klar werden, 
wie dann diese logischen Vorbedingungen der praeambula fidei keinerlei Teil des 
formalen Beweggrundes zum Glauben sein, sondern nur mehr oder weniger 
indirekt einwirken sollen: sie sind doch in Przywaras Auffassung ein organischer 
Teil im Heilsglauben des Katholiken. Das habe ich auch nicht in dem September- 
aufsatz desselben Verfassers in den ,,Stimmen der Zeit‘ (1926) finden kénnen. 
Das letzte Wort Przywaras bleibt immer die analogia entis, das Verhaltnis 
zwischen Schépfer und Geschopf, das allein die richtige Mitte einhalte zwischen 
dem Pantheismus, der den Schépfer im Geschépf, und dem Theopanismus, der 
das Geschépf im Schépfer aufgehen laBt. Den Erweis fiir die Richtigkeit dieser 
seiner Auffassung sucht er tatsachlich darin, daB nur so der Mensch die wirkliche 
Spannungseinheit der analogia entis darstellt, insofern Kreatur in ihrer Gesamt- 
heit der im Gleichnis alles Gleichnis iibersteigende Blick in den iibergleichnis- 
haften Gott und darin die empfangende Bereitschaft fiir ihn, potentia obedien- 
tialis, ist (vgl. Religionsphilosophie S. 53). Auch hier fehlen mir manche Punkte, 
um Przywaras Auffassung ganz zu erfassen. Aber Przywara bescheidet sich hier 
anscheinend bewuBt mit dem Aufweis der analogia entis als des letzten Aspektes 
von Schépfer und Geschépf im katholischen Menschen. Es diirfte angezeigt sein, 
worauf Grabmann in seinem Koblenzer Vortrag zur Géorrestagung hinwies 
(Philos. Sektion), historisch dem Gedanken der analogia entis bei Thomas 
v. Aquin, Boethius v. Dacien, Petrus v. Hibernia u. a. nachzugehen, von den 
anderen zu schweigen, deren Anschauungen noch im Staube der Handschriften 
begraben liegen. 

Demgegeniiber vollzieht Miiller eine bald allzu klare Scheidung zwischen 
Religion und Metaphysik. Er kommt einerseits von der Gegenstandslogik 
Meinongs und der Osterreicherschule her, andererseits von der Wertphilosophie 
der Badener. Es ist sein Verdienst, den Gegenstand der Religion klar heraus- 
zustellen, und dies diinkt mich sehr notwendig fiir die Religionsphilosophie tiber- 
haupt, sollen wir nicht in heillose logische Unordnung geraten. Religion umfaBt 
nach Miller Erkenntnis Gottes und ihre Auswirkung im Leben (Einl. S. 112). 
Ihr Gegenstand ist ein spezifischer Wert, der in der Erfahrung und aus geschicht- 
lichen Berichten heraus aufzuweisen sei. Das ist richtig. Aber Miiller trennt in 
seiner, dem Psychologismus als Extrem entgegenstehenden logizistischen Weise 
die Gegenstande von Religion und Metaphysik so griindlich, daB er anscheinend 
das Problem Religion und Metaphysik gar nicht in seiner Scharfe empfindet. 
Was unentbehrliche logische Vorarbeit ist, scheint ihm eine abschlieBende Er- 
kenntnis. Das Problem des Verhdltnisses von Sein und Wert ist ihm wohl gar 
nicht aufgegangen. Ist ihm doch Erkenntnis im Sinne der Osterreicher Aner- 
kennen eines theoretischen Sinnes, des logischen Wertes (S.53f.), also doch 
etwas Psychologisches, und Metaphysik sucht nach Miller mit Hilfe der Er- 
fahrung durch schlieBendes Denken das tibersinnliche Reich kennen zu lernen 
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(S. 121). Auch hier ist Gegenstand im Sinne der Osterreicher zu nehmen, mit 
einem Einschlag aus Rickerts Wertphilosophie, also als Wert, und er liegt in einer 
anderen Tiefenschicht denn der Gegenstand der Naturwissenschaft. Jedenfalls 
hat der Ausdruck Sein einen anderen Sinn als in der traditionellen Philosophie. 
Die Auseinandersetzung miiBte hier das ganze Gebiet der Erkenntnistheorie 
aufrollen; es mége geniigen, zu sagen, daB die Religion im allerintimsten Sinne 
eine Seinssetzung vollzieht, und daB® von hier aus die Frage zu stellen ist, wie 
sich Sein und Wert verhalten. 

Miller ist in mancher Beziehung von Scheler beeinflu&t, wenn er auch dessen 
Religionsphilosophie mit Irrtiimern der Phanomenologie durchsetzt sieht. Ich 
habe Scheler gegentiber in meinen ,,Studien zur theologischen Erkenntnislehre“ 
(1926) darauf hingewiesen und méchte das auch hier tun, daf Religion nach 
meiner Auffassung ein Erfahrungsgebiet eigener Art darstellt, zunachst als 
psychische und geschichtliche Tatsache, aus der dann die erkenntniskritische 
und metaphysische Problematik getrennt sich auffaltet. Dabei teile ich mit 
Przywara den Standpunkt, daB der Ausgangspunkt der kritischen Untersuchung 
die einfache Feststellung des tatsachlich vorhandenen Verhaltnisses von Religion 
und Metaphysik ist, das, vorerst naiv gegeben, theoretisch erfaBt werden muB. 
Ob dann das innige Verhaltnis zwischen Metaphysik und Religion sich zeigt, wie 
Przywara fordert, haben die Tatsachen zu klaren. Jedenfalls méchte ich zunachst 
dieses Tatsachengebiet in der Weise Miillers erst scharfer abgrenzen, ohne mir die 
logizistische Einstellung Miillers zu eigen zu machen. Scheler gegentiber rechne ich 
die Religionsphilosophie zu den philosophischen Einzeldisziplinen, aufgebaut auf 
den Grundlagen Religionsgeschichte und Religionspsychologie, um deren meta- 
physische Seinsgegebenheiten zu erfassen — also schlieBend in der Weise von 
Miiller. Die organische Einordnung der Metaphysik in die katholische Theologie 
bleibt bestehen, wenn sie auch nicht so innig ist wie bei Przywara. Ich gestehe 
aber, daB das Problem weitere Klarung erfordert. 

Nur einen Ausschnitt, allerdings den zentralen, aus den Gottesbeweisen hat 
Geyser in seinen Untersuchungen behandelt. Ich meine das Problem von-der 
Geltung des Kausalgesetzes. Geyser sieht den Grundgedanken des Gottes- 
beweises darin, daB von dem uns bekannten wirklichen oder idealen Sein be- 
stimmte, uns ebenfalls bekannte Beziehungen zu jenem Transzendenten als ihrer 
notwendigen Basis hintiberweisen. Er sieht gerade in der Kausalbeziehung jene 
eine, welche in erster Linie in Betracht fiir solchen Zweck kommt (Hauptpr. der 
Met. S. 76f.). Er findet in der Erfahrung des Entstehens die reale Abhangig- 
keitsbeziehung, welche uns im Kausalverhaltnis leitet. Sie wird insbesondere 
durch die Reflexion tiber die Kausalbeziehungen unserer inneren Erfahrung be- 
statigt, insofern ein vorangehendes Geschehen das nachfolgende ins Dasein ruft 
(S.91, 96ff.). Der entscheidende Gedanke ist dieser: Die Wirklichkeit der 
Kausalitat ,,.kann nicht aus den Begriffen des Entstehens und der Kausalbe- 
ziehung erkannt werden, sondern umgekehrt ergibt sich aus der'Erfahrung dies, 
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daB der Begriff der Kausalbeziehung zu Recht besteht, und daB isfolgedessen 
das Denken es als einen Wesensverhalt des Entstehens anerkennen muB, die 
Realfolge einer geeigneten Kausalbeziehung zu sein“ (S. 107). In dieser Erkennt- 
nis liegt ftir die Metaphysik der Schliissel zum Gottesbeweis (S. 107). Geyser 
geht auf diesen Gedanken nicht weiter ein, sieht vielmehr in der Antikritik zu 
Kant dessen Hauptschwierigkeit darin, da® es unméglich sei, irgend einen unserer 
Begriffe auf das gottliche Wesen anzuwenden (S. 128). Aber mit der Erkenntnis, 
daB die Kausalbeziehung, der Schltissel zu den Gottesbeweisen, ein synthetisches 
Urteil sei — um die Terminologie Kants einmal anzuwenden — miindet Geyser 
in das allgemeine Induktionsproblem ein; es ist die Frage, worin eigentlich die 
schluBfolgernde Kraft unserer Induktionsschliisse ruhe. Miiller lehnt in seiner 
Einleitung den (Kiilpeschen) Gedanken einer induktiven Metaphysik ab und 
faBt da Induktion wesentlich als das Instrument der wissenschaftlichen Erkennt- 
nis. Es mu8 zugegeben werden, daB die Induktion in der Naturwissenschaft 
wesentlich anderen Charakter als in der Metaphysik tragt. Auch dies ist Aufgabe 
weiterer wissenschaftstheoretischer Untersuchungen. Es kann hier nicht weiter 
auf das Problem eingegangen werden. Sachlich kehrt es einigermafen im folgenden 
wieder mit der Frage: Worin besteht der Rechtsgrund, von der Erfahrung auf 
ein absolut Transzendentes zu schlieBen? Es ist die alte Frage nach dem Er- 
kenntniswert des Syllogismus, andererseits die Frage, wie sich das Kausalgesetz 
der Erfahrung zum Seinsgesetz vom zureichenden Grunde verhalt. 

Der Punkt, an dem Jsenkrahe (,,Uber die Grundlegung eines biindigen kosmo- 
logischen Gottesbeweises‘‘ 1915) einsetzte, ist die Tatsache, daB die Gottes- 
beweise so oft ihre Wirkung verfehlten. Er sucht neben anderem den Grund 
dafiir in Beweisfehlern sachlicher Art, aber auch solchen der Methode. Dem- 
gemaB priift er den kosmologischen Gottesbeweis in dessen verschiedenen For- 
mulierungen und jeweils verschieden ausgesprochenen Grundlagen. Nach dem 
von Dingler tibernommenen Leitsatze: ,,Wir gehen einem neuen Zeitalter der 
Axiomatik entgegen“‘, nennt er das Kausalgesetz ein Axiom, das er formuliert: 
,, Jedes Entstehen ist eine Wirkung“, oder mit Balmes: ,,Alles,was vom Nichtsein 
zum Sein iibergeht, bedarf einer von ihm verschiedenen Sache, welche diesen 
UObergang hervorbringt‘‘ (Isenkrahe S. 96). In gleicher Weise erscheint der Satz 
vom zureichenden Grunde als Axiom etwa in der Form: Es gibt Ungewordenes 
(S. 246). Als Begriindung bei Isenkrahe kénnte dienen: ,,Die Verneinung des 
Ungewordenen fiihrt nur dann zu keinem Widerspruch im nichtverneinten Rest, 
wenn man alles Existente gleichzeitig mit verneint‘‘ (S. 203). Ich finde in diesen 
Aufstellungen und in der Riickfithrung der Gottesbeweise auf die Grundlage von 
Axiomen eine allzu starke Annaherung an die Beweismethode der Mathematik. 
Das halte ich fiir unméglich. Wohl geht die Mathematik von Axiomen aus. 
Aber damit ist auch gesagt, daB die Seinsweise dieser Objekte ideal und zeitlos 
ist (vgl. Miiller, Einleitung S. 18); sie iiben unter sich keinerlei Wirkung aus und 
haben Existenz nur, wenn sie ein bewuBtes Wesen denkt. Kiilpe nennt sie des- 
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wegen (Realisierung I, 1915, S.5) ideale Objekte. Das ist nun gerade beiden Wesen- 
heiten des Gottesbeweises anders: hier handelt es sich eben nur um existente, 
nicht bloB ideale, d.h. gedachte Objekte. Somit ist die Angleichung der meta- 
physischen Beweismethode an die mathematische schon in diesem Punkte zuweit 
gefiihrt. Aus der Idealitat der mathematischen Objekte folgt zudem die absolute 
Stringenz der mathematischen Beweise, welche anscheinend auch Isenkrahe als 
Ideal vorschwebt: es hangen die aus den Axiomen folgenden Satze wie analy- 
tische Urteile mit den Axiomen zusammen. Auch das ist bei den Gottesbeweisen 
nicht der Fall. Sie griinden auf synthetischen (Erfahrungs-) Urteilen und fiihren 
zu synthetischen, auf Erfahrung aufgebauten Urteilen. SchlieBlich ist die Haupt- 
frage bei allen Gottesbeweisen: Wie kommen wir zur Erkenntnis eines vom 
denkenden Menschen unabhangigen Seins? Ich halte mit Aristoteles-Thomas 
dafiir, daB nur die Erfahrung, wozu ich allerdings auch die nichtsinnfallige 
Erfahrung rechne, der einzig mégliche Grund fiir die Annahme vom Menschen 
unabhiangig existierender Objekte ist. Erst von der Erfahrung her kommen wir 
zur Erkenntnis der die Erfahrung iibersteigenden, d.h. transzendenten Objekte. 
Man kann das obige Zitat von S.203 bei Jsenkrahe auch kaum anders auffassen. 
Mit diesen grundsatzlichen Erwagungen soll das Verdienst Isenkrahes keineswegs 
geschmalert sein. Viele, wenn nicht die meisten der von ihm kritisierten Apolo- 
geten kranken an demselben Fehler, daB sie den Unterschied der mathematischen 
von der metaphysischen Methode tibersehen, und ihnen gegentiber ist Isenkrahe 
mit seiner logischen Kritik im Recht: sie haben zu wenig auf die Klarheit ihrer 
grundlegenden Termini gesehen — und mehr wollte Isenkrahe nicht herausholen. 

Die Frage: Wie kommen wir zur Erkenntnis eines vom Menschen unab- 
hangig existierenden Seins? ist nun der Grundgedanke des folgenden Haupt- 
teils meiner Ausfiithrungen, welche ich an Sawickis Buch ,,Die Gottesbeweise‘‘ 
(1926) anschlieBe. Ich komme damit seinem Wunsche nach: es méchte sein Buch 
weitere kritische Erérterungen anregen (S. V). 


II. 

Sawicki geht bewuBt von Isenkrahes Kritik aus (Gottesbeweise S. 3). Er 
stellt jedoch die Gottesbeweise gleich in die ganze gegenwartige Problemlage 
beziiglich der Gottesbeweise ein. Przywara hat da zwar einen noch umfassen- 
deren Standpunkt, aber Sawicki hat den Vorteil der Beschrankung auf die Frage 
nach der Existenz eines absolut transzendenten Gottes und dient damit der 
Klarheit (vgl. Przywara ,,Gott“ in: ,,Der katholische Gedanke XVII, 1926). 
Gegen Schleiermacher und Natorp verweist er auf die Wendung des Zeitgeistes, 
welche ohne Gott das Wesen der Religion unverstandlich findet, aber auch auf 
Max Scheler und Adam, welche die Tragweite der Gottesbeweise einschranken 
oder mit Hessen die Bedeutung der Gottesbeweise fiir die Religion zurtickstellen, 
im Sinne der Wertphilosophie und Oftos. Ebenso priift Sawicki die Frage, wie 
wir zur Erkenntnis des Daseins Gottes gelangen, und kommt zu dem SchluB, 
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da8 die wissenschaftliche Erkenntnis des Daseins Gottes im wesentlichen auf 
einem Schilu8 aus den gegebenen Tatsachen beruht (S. 23). Wir werden im 
folgenden sehen, wieweit Sawicki selber dieser Forderung nachkommt. 

Wenn wir sagen: Sawicki sei von Isenkrahe ausgegangen, so zeigt sich doch 
sofort, da8 Sawicki wesentlich iiber Isenkrahe hinausgegangen ist. Wahrend 
Isenkrahe bei Axiomen endigt, erkennt Sawicki in diesen angeblichen Axiomen 
einfach Voraussetzungen des menschlichen Denkens und Erkennens iiberhaupt. 
Es moge auch gleich gesagt werden, daB Sawicki das Problem mit kraftigem Ruck 
nach vorwarts geschoben hat, und seine kritischen Ausfiihrungen sind von eben 
soviel Klarheit wie Vorsicht getragen. Seine Ergebnisse sollten bei den neuen, 
jetzt mehrfach herauskommenden Schulbiichern der Apologetik wie in den 
Religionshandbtichern Aufnahme finden. Weder Formulierung noch Auf- 
bau entspricht bei dem, was ich neuerdings zur Hand bekam, den kritischen An- 
forderungen, welche Sawicki stellt. Dies gilt vom Entropiebeweis, der vielfach 
noch immer mitgeschleppt wird, obwohl er von Haus aus hinreichend verdachtig 
war ; fiir den Beweis aus der Entstehung von Leben, Seele, Geist, welche sehr 
schone kritische Wiirdigung — und Ablehnung finden. 

1. Sawicki stellt die erste grundlegende Frage: Woraus schépft der Satz vom 
zureichenden Grunde seine GewiBheit, wie kénnen wir seiner ausnahmslosen 
Geltung gewiB werden? (S. 25.) Die Unterscheidung vom Denkgesetz des zu- 
reichenden Grundes (S. 24) ist wichtig und notwendig. Sawicki betont den 
logischen Chrakter des letzteren; das ist richtig. Folgen, wie Honecker meint, 
die logischen den Gesetzen des Seins, dann ist das Denkgesetz Ausdruck des 
Seinsgesetzes. Aber aus dem Denkgesetz laf&t sich kein unmittelbarer SchluB 
auf das Sein begriinden:. Die Frage brennt um so mehr: Wie ist der Satz vom 
zureichenden Grunde als Seinsgesetz zu begriinden? Sawicki kommt zu dem 
Schlusse: Alle ,,Beweise“‘ verfangen nicht, gehen vielmehr auf einen ZirkelschluB 
zurtick. Das Vertrauen auf den Satz ist ein Postulat, eine Forderung und not- 
wendige Voraussetzung der Wissenschaft, ja des menschlichen Denkens tiber- 
haupt (S. 31). Der mundus intelligibilis — um mit dem glticklichen Ausdrucke 
Platos zu reden — ist die letzte unbeweisbare Voraussetzung unseres Beweisens, 
ja der Verstandlichkeit der Welt iiberhaupt, und wer diese leugnet, verzichtet auf 
das Denken. Es fragt sich blo8, ob diese Voraussetzung Grenzen hat. Sawicki be- 
kennt sich zu dem Radikalismus, daB dies nicht der Fall sein darf. Damit gehe 
ich vollkommen eins, und es ist auch die These zu billigen, da&B der Gottesbeweis, 
der auf dieser Voraussetzung aufgebaut ist, keinen ZirkelschluB enthalt. Zwar 
wird die Voraussetzung erst ,,verstandlich“‘ unter Annahine der héchsten Ver- 
nunft als der Schépferin des Weltalls, aber die intelligible Welt ist die Voraus- 
setzung, der Hebel dieses Schlusses, nicht ein Beweisgrund. Wir werden sehen, 
da& Sawicki die Gefahr nicht ganz beschworen hat. 

2. Vorerst wollen wir den weiteren Gang Sawickis verfolgen, der ihn zu Kau- 
salverhaltnis, Kausalgesetz, KausalschluB fiihrt. Hierzu erst die kleine An- 
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merkung: Die Grundlage oder der Gegenstand der Kantschen Kritik am Kausal- 
gesetz ist nicht Hume, sondern die mechanische Kausalauffassung Galileis, d. h. 
das Kausalverhaltnis der mechanischen Physik und des Rationalismus. Jenes 
der biologischen Wissenschaften kannte ja Kant gar nicht, da es keine biologische 
Wissenschaft, die dieses Namens wert gewesen ware, zu Kants Zeiten gab. Es 
ist nur ein Anachronismus, wenn die Naturwissenschaft und Philosophie von 
heute immer noch an der Kantschen Kritik des Kausalgesetzes hangt ; als ob die 
Kritik auch fiir das biologische dieses Kausalverhaltnis galte. — Sawicki sieht im 
Kausalgesetz allgemein die Anwendung des Satzes vom zureichenden Grunde auf 
das gewordene Sein oder auf das Werden selbst. Aber ich kann schon hier die 
SchluBfolgerung nicht verstehen, daB das Kausalverhaltnis analytisch sein soll 
(S. 48). Ich fiirchte hier einen recht unfruchtbaren Streit um Begriffe. Das Gegen- 
satzpaar analytisch — synthetisch hatte einen Sinn im Rationalismus und bei dem 
darauf in seiner Kritik aufbauenden Kant, bei uns nicht mehr, die wir von der Er- 
fahrung ausgehen, und auch nicht bei Aristoteles- Thomas. Sawicki aber schreibt: 
Das Kausalverhaltnis ist , nicht analytisch in dem Sinne, als ob die Wirkung oder 
auch nur ihre Vollkommenheit bereits in der Ursache enthalten ware, so daB sie 
bei einer Zergliederung in ihr gefunden werden miiBte“‘ (S. 48). Was hei®t dann 
noch, was heift tiberhaupt analytisch? Doch nur im echten Sinne des Schépfers 
dieses Begriffes das, was durch einfache Zergliederung des Begriffes aus dem 
Begriff von selbst sich ergibt, wie der Satz: Die Korper sind ausgedehnt, weil 
ich eben vorher festgelegt: Unter KOrper verstehe ich etwas Ausgedehntes. Es 
ist klar, daB ich daraus fiir die ontologische Wirklichkeit nichts schlieBen kann. 
Wir bleiben doch in den von uns geschaffenen idealen Wirklichkeiten hangen 
wie in der Mathematik. Mich dtinkt: Aus der Vernunftnotwendigkeit folgt noch 
nicht Seinsnotwendigkeit, wenn nicht die Vernunftnotwendigkeit auf einer Er- 
fahrung aufbaut, von einer Erfahrung her den Schlu8 auf ein Nichterfahrbares 
vollzieht. Es kann eben die Erfahrung ganz gut auf ein absolut Transzendentes 
hinweisen, das also der Erfahrung unbedingt entzogen ist. Ich verweise als Bei- 
spiel auf die Theorie vom Aufbau der Atome, wo wir von den Erscheinungen 
her schlieBen ; Aristoteles sagt zu dieser Methode: o@Cew tx patvoueve, Thomas: 
salvare apparentia. 

Wie ist nun Kausalverhdltnis, Kausalgesetz, Kausalschlu8 begriindet? 
Sawicki sagt: Kausalverhaltnis ist der Zusammenhang zwischen Ursache und 
Wirkung (S. 39). Nach Sawicki hatten wir keine unmittelbare Erfahrung dieses 
Zusammenhanges (S. 42). Das diirfte doch nicht stimmen. Wir setzen z. B. 
einen Willensakt: Ich stelle mir den Dom von Regensburg vor; die Vorstellung 
ist die unmittelbar erlebte Folge. Es ist richtig, da& wir nicht alle Bedingungen 
dieses Ursachewirkungszusammenhanges erfassen ; aber die Prinzipalursache er- 
fahren wir doch. Oder es kommt mir eine Erinnerung an ein schmerzliches Er- 
lebnis, das Trauer zur Folge hat. Zugleich ist dargetan, daB nicht notwendige 
Folge gegeben ist, sondern eine solche, welche tatsachlich zu konstatieren ist: 
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Es ist durchaus nicht notwendig, da8 auf jede Erinnerung an ein schmerzliches 
Erlebnis Trauer folgt. Jedoch ergibt sowohl die Wirkung als die unmittelbar 
erlebte Ursache den Grund, warum in dem einen Falle Trauer, im anderen Falle 
das wohituende Gefiihl: ,,Es ist voriiber‘‘, sich ergibt. 

Wichtiger ist die Formulierung und Kennzeichnung des Kausalverhiltnisses 
bei Sawicki. Die Formulierung lautet: Jedes Werden oder Entstehen muf eine 
ausreichende Ursache haben (S. 50). Die Kennzeichnung: das Kausalverhaltnis 
sei eine Forderung der Vernunft, als Folgerung aus dem Satz vom zureichenden 
Grunde: ,,Die einfache Erwagung ist diese: Wenn ein gewordenes Sein sein 
eigener Daseinsgrund sein sollte, so wiirde dieses voraussetzen, daB es sich selbst 
hervorgebracht hat. Um sich selbst hervorzubringen, miiBte es aber wirken, also 
auch existieren, bevor es ist. Das ist unméglich. Der Daseinsgrund eines ge- 
wordenen Seins mu8 deshalb in einem anderen, bereits wirklichen und wirkungs- 
fahigen Sein liegen, d. h. alles Gewordene muf8 eine Ursache haben‘ (S. 56). 
Sawicki fiihlt, daB damit noch nichts fiir die Seinswelt gesagt ist. Es ,,bleibt 
noch die groBe Frage, ob die Seinswelt dieser Forderung entspricht‘‘ (S. 56). 
Der Beweis von Sawicki ist eine Induktion: Es miissen in unserem Empfin- 
dungsmaterial und in der Dingwelt die Formelemente und die Gesetze unseres 
Weltbildes bereits enthalten sein, oder es muB dort wenigstens etwas gegeben 
sein, das gesetzmafig die Anwendung dieser Formen und Gesetze selbst bedingt 
(S. 57). Dazu stimmt, daB er mit Hume das Kausalgesetz ftir synthetisch erklart, 
weil es sich beim Kausalgesetz um den RtickschluB vom Geschehen auf die Ur- 
sache handle (S. 51). Am Ende meint er jedoch: Wenn wir weitergehen und die 
Geltung des Kausalgesetzes — die nur durch Induktion ftir die Seinswelt auf- 
gewiesen werden kann — unbedingt fiir den ganzen Bereich des Seins behaupten, 
so geschieht dies, weil das Gesetz letzthin sich nicht auf die Erfahrung stiitzt, 
sondern eine Forderung der Vernunft zum Ausdruck bringt. ,,DaB die Seinswelt 
dieser elementaren Forderung der Vernunft ausnahmslos entspricht, la8t sich, 
wie wir beim Satz vom zureichenden Grunde gesehen haben, nicht mehr eigent- 
lich beweisen, sondern nur in einem verniinftig begriindeten Akte des Vertrauens 
annehmen“ (S. 58). 

Es ware hier der Einwand zu machen, der Sawickis Formulierung des Kausa- 
litatsbeweises mit trifft (S.121 ff.): Ist es nicht denkbar, daB eben die unendliche 
Kette des Geschehens sich selber tragt und begriindet, wo ein Glied das andere 
tragt? Freilich dient hier die Unendlichkeit als ein asylum ignorantiae, dem man 
wie dem Ather alle notwendigen Eigenschaften einfach anhangt. Gleichwohl 
laBt sich aus dem Endlichen ein bindender Schlu& auf die Eigenschaften des 
Unendlichen nicht ziehen; ich glaube, da8® Jsenkrahe mit dem gescharften Auge 
des Mathematikers Richtiges gesehen hat. Der Hinweis auf die unendliche Kette, 
die sich selber nicht tragen kénne, ist leider nur ein Bild, und der Satz vom zu- 
reichenden Grunde sagt auch nichts, weil durch die Unendlichkeit seine Forde- 
rung doch erfiillt sein konnte. Dagegen méchte ich eine andere Erwagung geltend 
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machen, welche die Erfahrung uns an die Hand gibt, die Sawicki nicht er- 
wahnt hat: Die wirksamen Ursachen in der Welt sind alle besonderen Charakters, 
sie sind causae verae — Thomas sagt: causae secundae—, derart selbstandig, dab 
die Naturwissenschaft von einer causa primaria ganzlich absehen kann und mit 
ihnen vollstandig geschlossen ihr System aufbaut. Dieser besondere Charakter 
der Naturursache wird durch die Flucht in das Unendliche nicht geandert. Denn 
die causa vera der Naturwissenschaft mit ihrem besonderen Charakter ist eine 
relativ substantiale GréBe, selbstandig in sich, und ist doch keine causa primaria, 
weil abhangig von den anderen causae verae. Dieser Charakter wird nicht ge- 
andert, darf nicht gedndert werden, wenn man sie durch einfache Summation 
in eine unendliche Kette aufnimmt, und so weist sie eben durch ihre relative 
Selbstandigkeit auf eine von ihr unabhangige, sie aber bedingende causa primaria 
hin. Ware sie einfach kontingent — worauf Sawicki den Nachdruck legt — und 
nicht auch selbstandig, dann kénnte sie noch immer zur causa primaria im Ver- 
haltnis des Akzidenz zur Substanz stehen, und es ergabe sich keine absolute 
Transzendenz der causa primaria. Gerade die relative Selbstandigkeit der causa 
secunda als causa vera verbietet ein solches Verhaltnis und fordert die Trans- 
zendenz der causa primaria. 

Die Kritik, welche Sawicki an Aristoteles-Thomas mit ihrer Formulierung des 
Satzes: Quidquid movetur, ab alio movetur, iibt, bestatigt eigentlich unsere 
Einwendung gegen die Formulierung des Kausalitatsbeweises. Denn Sawicki 
wendet gegen Aristoteles ein: ,,Sollte jedoch die Erfahrung wirklich kein Bei- 
spiel reiner Selbstbewegung bieten, so ware damit, wie bereits gesagt, noch nicht 
erwiesen, daB eine solche Selbstbewegung unméoglich ist‘‘ (S. 64). Uns diinkt: 
Dasselbe 1aBt sich gegen den Beweis aus der Kontingenz der unendlichen Ur- 
sachenkette sagen, falls man nicht den Charakter der einzelnen Ursachen, eben 
ihre relative Selbstandigkeit, in Betracht zieht. Im dibrigen ist zu Aristoteles zu 
sagen, daB seine Konzeption von der Bewegung oder Veranderung doch zu sehr 
in seine Grundauffassung vom Potenz-Akt-Verhaltnis, Materie- Form-Zusammen- 
hang eingeschmolzen ist, als daB sie ohne diesen Nexus gewiirdigt werden kénnte. 
Das Potenz-Akt-Verhaltnis ist aber heute schweren Bedenken ausgesetzt, fiir 
welche ich nur auf Hans Meyers ,,Geschichte der alten Philosophie‘ verweisen 
mochte, Wenn man freilich die Aristotelische Grundauffassung annehmen kénnte, 
dann ware der Beweis evident. . 

Es ist nach dem Vorausgehenden ohne weiteres verstandlich, daB Sawicki 
auch den Kausalschlu8 von der Wirkung auf die Ursache vom Kausalgesetz 
herleitet, damit in seiner Geltung indirekt vom Satz des zureichenden Grundes. 
So richtig seine Bemerkungen gegen Scheler sind, wir miissen doch hier anmerken: 
Beim Vollzug des Schlusses von der Wirkung zur Ursache wissen wir nichts von 
einem Sichstiitzen auf den Satz vom zureichenden Grunde. Wir entdecken viel- 
mehr in der mechanischen Bewegung mit ihrer GesetzmaBigkeit und relativen 
Selbstandigkeit, im Leben mit seiner relativen Selbstbewegung, im Geiste mit 
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dessen Innerlichkeit und Selbsttatigkeit die Spur, das Bild dessen, der sie ge- 
schaffen hat, dessen Wirkung sie sind. Wir erschauen in der Wirkung, soweit 
sie Wirkung ist, die Ursache und vollziehen so den Schlu8 von einer Wesensart 
zu anderer Wesensart, weil die Wirkung in ihrem Gewirktsein selbst darauf hin- 
weist und die Wesensart der Ursache erschauen lat — um diesen starksten Aus- 
druck einer erfahrungsmaBigen Erkenntnis zu gebrauchen. Das alles ist reine 
Induktion — aber diese Induktion ist nur gestattet unter der Voraussetzung des 
mundus intelligibilis, nicht von ihm abgeleitet oder durch ihn verursacht. In 
seiner Entstehung ist der Kausalschlu8 sicherlich vom Satz des zureichenden 
Grundes unabhangig und erméglicht auch den logischen Schlu& auf die Ursache 
unter Voraussetzung des Satzes vom zureichenden Grunde, aber ohne dessen 
Hilfe. 

Wir kommen zu unserer grundsatzlichen Einwendung gegen den Nexus, den 
Sawicki zwischen Satz vom zureichenden Grunde, Kausalverhaltnis, Kausal- 
gesetz, Kausalschlu8 kntipft. Nach Sawicki sind alle drei aus dem Satz vom zu- 
reichenden Grund so abzuleiten, daB ihre logische Geltung aus diesem stammt, 
sind also rein logisch. Wirerkennen aber nach Sawicki Kausalverhaltnisse usw. 
nur aus der Erfahrung, und sie sind deswegen synthetisch, d. h. sie gelten ftir 
eine Seinswelt, soweit sie eben solche Erfahrungssatze sind. Es wurde schon be- 
merkt, daB sie auch fiir den Schlu8 auf Nichterfahrbares gleichwohl gelten kénnen. 
Das erste bedeutet jedoch: Brauchen wir diese drei Satze als Vordersatze eines 
Beweises, so kommen wir aus dem Bereich des logisch Geltenden nicht hinaus, 
weil der Obersatz diese Geltung bestimmt. Dagegen besagt das zweite: Die Satze 
weisen auf Erfahrung hin, sind auf Erfahrung aufgebaut als primare Quelle der 
Erkenntnis und Beweiskraft, und deswegen, deswegen allein ist ein Schlu8 auf 
ein Seiendes méglich. Wenn sie alle nun auf dem Satz vom zureichenden Grunde 
ruhen, so daB ohne sie ein Erkennen der Seinswelt nicht méglich ist, dann sind 
sie eben als Voraussetzungen nicht beweisbar und kénnen nicht als Vordersatze 
eines Schlusses auf ein Seiendes verwendet werden, sondern sind Hebel des 
Schlusses; Mittel der Erkenntnis, nicht Beweisgriinde.. Den Satz vom zureichen- 
den Grunde mit seinen drei Annexen als Beweisgrund zu verwenden: darin scheint 
mir die Gefahr zu liegen, der auch Sawicki nicht ganz entgangen ist. Wohl ist 
es die Voraussetzung alles Beweisens, da die Welt und ihr Sein dem Satz vom 
zureichenden Grunde usw. entspricht ; aber wir miissen zwischen Voraussetzung 
und Beweisgrund, Pramisse, unterscheiden. 

Das ist das Ergebnis meiner kritischen Priifung: Es scheint mir gar nicht 
richtig, daB die Erkenntnis des Ursache-Wirkungsverhdltnisses, also der Schlu8 
von der Wirkung auf die Ursache — um diesen handelt es sich im Grunde — aus 
dem Satz vom zureichenden Grunde abzuleiten ist. Psychologisch ist das sicher- 
lich nicht der Fall, denn der letztere ist viel spater (erst von Leibniz) entdeckt 
worden. Aber er dankt auch nicht seine Beweiskraft dem Satz vom zureichenden 
Grund, wenigstens nicht unmittelbar, noch allein. Sondern er ist durch die Er- 
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fahrung uns aufgedrangt, und nun ist kein denkbarer Grund vorhanden, diese 
Erfahrung radikal auf die Welt in ihem ganzen Seinsumfang anzuwenden. Viel- 
mehr wird das Denken ein Haltmachen vor der letzten Ursache immer als einen 
Eingriff in seine Rechte verabscheuen, und heute, 120 Jahre nach Kant, ist es 
wieder daran, diese Rechte geltend zu machen. Freilich — eine Voraussetzung 
hat die Erkenntnis des Ursache-Wirkungs-Zusammenhanges: daB die Welt tiber- 
haupt intelligibel aufgebaut ist, wie Plato sagt; daB der Satz vom zureichenden 
Grunde gelte, um mit Leibniz zu reden. Aber diese Erkenntnis teilt solche Be- 
dingtheit mit den anderen Kategorien, wie z. B. mit jenen der Inseitat, der 
Finalitat usw. Man kann sie nicht einmal von dem Satz des zureichenden 
Grundes ableiten, sondern sie sind mitsammen Ergebnisse der Erfahrung. Diese 
Kategorien sind ganz allgemein bedingt durch den Satz vom zureichenden 
Grunde, aber nicht durch ihn veranlaBt, aus ihm hergegeben. Der Beweis fiir 
ihre Geltung im Seienden ist dieser: Es liegt im menschlichen Geiste, welcher 
der Inhaber dieser Kategorien ist, gar kein Grund darinnen, warum er dem einen 
Empfindungsmaterial gegentiber diese oder jene Kategorie anwendet. Er wei 
sich vielmehr dem Seienden gegeniiber ganz abhangig, empfangend, bestimmt. 
Also muB im Seienden selbst der Bestimmungsgrund enthalten sein, der uns 
bald die eine, bald die andere Kategorie anwenden la8t. So zwar da8 wir auch 
in die Irre gehen kénnen, und gar manchesmal gezwungen sind, die Anwendung 
der Kategorien zu verbessern. Es liegt also im Seienden ein Etwas, das uns ein 
bestimmtes Sein als Wirkung kennzeichnet, ein anderes als Akzidenz, ein drittes 
als Mittel usw. Auf Grund solcher Kennzeichnung erfassen wir in der Wirkung 
die Ursache, im Akzidenz die Substanz usw. Das halte ich fiir den Sinn des 
Aristotelisch-scholastischen salvare apparentia. 

Wenn noch zu Galileis Zeiten, und demzufolge auch in der kritischen Theorie 
Kants, nach dem Vorgange des Rationalismus der Gang der Erkenntnis dieser 
war: erst den allgemeinen, womdglich mathematischen Satz, dann die An- 
wendung auf die Erfahrung, um solchergestalt die Allgemeingiiltigkeit der Er- 
kenntnis sicherzustellen (ich erinnere an Galileis metodo compositivo, die mathe- 
matische Berechnung, dem dann der metodo risolutivo, das Experiment, folgte): 
so ist das heute nicht mehr der Fall. Die Naturwissenschaft liest an den zu be- 
stimmten Erkenntniszwecken angestellten Experimenten ihre allgemeinen Er- 
kenntnisse ab und formuliert Gesetze des Geschehens, die manchesmal, aber 
gar nicht notwendig, mathematische Form annehmen kénnen. Denn sie ist sich 
bewuBt, da8 alle ihre mathematischen Formulierungen nur Annaherungen an die 
Wirklichkeit sind, nicht der adaquate Ausdruck, und der stolze Satz Newtons, 
daB die gottlichen Schriftzeichen am Himmel mathematische Figuren und Zahlen 
seien, stimmt heute eben auch nur annahernd. Umgekehrt bedeutet die beste 
mathematische Berechnung, auch als Folgerung aus bekannten Gréfen fiir sich, 
ohne experimentelle oder beobachtete Bestatigung noch keine naturwissenschaft- 
liche Wahrheit. Die Anwendung auf die philosophische Methodik liegt nahe. 
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Es scheinen mir also Kausalverhaltnis und der damit zusammenhangende 
Kausalsatz und Kausalschlu8 nicht analytische Folgerungen oder Anwendungen 
des Satzes vom zureichenden Grunde zu sein, sondern sie stehen zundchst auf 
eigenem Recht vermittelst der Erfahrung. Sie lassen sich aus dem Satze des zu- 
reichenden Grundes auf keine Weise ableiten. Sondern erst nach ihrer Erkennt- 
nis zeigt die kritische Priifung, daB sie wie die anderen Kategorien in den Satz 
des zureichenden Grundes wie in ihre allgemeine Voraussetzung eingebettet und 
von ihm getragen sind, wie das Denken iiberhaupt. Es gibt also keine Erkenntnis 
eines Seienden aufer von der Erfahrung her, und alle Vernunftnotwendigkeit, 
auch die auf der Voraussetzung des mundus intelligibilis begrtindete beweist aus 
sich, weil an sich leere Form, keinerlei Seiendes, es sei denn, da8 das primare Glied 
des notwendigen Zusammenhanges uns durch Erfahrung gegeben ist. 

Ich méchte noch eine kleine terminologische Anmerkung anfiigen. Kausal- 
verhaltnis, Kausalgesetz und Kausalschlu8 erscheinen gerne in einer Reihe. 
Nun scheint mir aber der KausalschluB der kategoriale Ausdruck des Kausal- 
verhaltnisses zu sein. Da ich im ganzen die Fremdworter nicht liebe, die gar zu 
leicht zu abgebrauchten Schematen werden — ich erinnere nur an die Ausdrticke 
Substanz, analytisch-synthetisch, unter denen bald jeder Denker ein anderes 
versteht —, sage ich lieber fiir Kausalverhaltnis Ursache-Wirkungszusammen- 
hang und fiir KausalschluB Schlu8 von der Wirkung auf die Ursache. Dann 
ergibt sich auch sehr deutlich der Unterschied zum Kausalgesetz; denn dieses 
lautet nach der richtigen Formulierung von IJsenkrahe-Sawicki ,,SchluB vom 
Werden auf eine ausreichende Ursache“ (S. 50). Der innere Zusammenhang mit 
dem Satz vom zureichenden Grunde liegt beim letzteren klar zutage, immerhin 
auch die Bedingtheit durch die Erfahrung. Denn nur aus der Erfahrung kennen 
wir ein Werden oder Geschehen. Das Kausalverhaltnis oder der Ursache- 
Wirkungs-Zusammenhang ist nun ein Sonderfall des Gesetzes vom Werden: 
Weil jedes Geschehen sich als eine Wirkung kennzeichnet, verlangt es eine ent- 
sprechende Ursache. Darum kann das Gesetz des Werdens ganz allgemein auf 
die Kontingenz angewendet werden, der Satz von der Wirkung nur auf den 
Kausalitatsbeweis. 

3. Der Nerv meiner Einwande ist aus dem Vorhergegangenen ersichtlich und 
trifft den methodischen Aufbau der Gottesbeweise bei Sawicki. Sawicki formu- 
liert: ,,Die Grundlage der Gottesbeweise bilden einerseits die Welttatsachen, 
anderseits die allgemeinen Seinsgesetze, insbesondere das Gesetz der Kausalitat 
und des zureichenden Grundes. Das Dasein Gottes wird erschlossen, indem die 
allgemeinen Seinsgesetze auf die Welttatsachen angewendet werden. Jeder 
Gottesbeweis stellt einen Syllogismus dar, dessen Obersatz ein allgemeines Ge- 
setz, dessen Untersatz eine gegebene Tatsache zum Inhalt hat. Der Syllogismus 
leitet die besondere Wahrheit aus einer allgemeineren ab, indem er diese auf 
einen bestimmten Fall anwendet* (S. 78). 

Das ist nun ganz genau im Sinne der Erkenntnistheorie bei Aristoteles- Thomas 
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gedacht. Aristoteles geht von der Erfahrung aus: Jede species ist fiir ihn die nach 
streng objektiven Gesetzen geordnete Seinsvereinigung von bestimmten Eigen- 
schaften, wodurch wir das eigentliche ,,Wesen‘‘ oder Sein des Dinges erfassen. 
Also kann aus dem Wesenbegriff eines Dinges eine mit dem Wesen notwendig 
zusammenhangende Seinsbestimmung erschlossen werden. Beispiel der beriihmte 
Syllogismus: Caius ist ein Mensch. Das ist die wirkliche Anwendung des allge- 
meinen Seinsgesetzes auf den Einzelfall der Erfahrung. Ebenso ist es mit der 
Auffassung der principia bei Thomas v. Aquin. Jedes principium oder der Be- 
weisanfang ist ein an sich oder durch Erfahrung evidenter Satz, aus welchem 
andere Sdtze mit logischer oder ontologischer Giiltigkeit je nach dem Charakter 
des principium abgeleitet werden kénnen. Dieser Charakter richtet sich nach 
dem Charakter der das principium konstituierenden termini. Sind die termini 
aus der Erfahrung genommen wie die termini: das Ganze und sein Teil, dann ist 
der Satz: Das Ganze ist gréBer als sein Teil, nach Thomas analytisch, und hat 
ontologische Bedeutung. Wiirde Thomas wie wir die idealen Objekte mit bloB 
logischer Geltung gekannt haben — von denen z. B. der Monismus des Spinoza 
mit seiner nur begrifflichen Ableitung der Satze aus den logisch fixierten Axiomen 
ein ganzes System darstellt —, so wiirde er eben aus den logischen Pramissen 
auch nur logische Geltung folgern. Jedoch ist das System des Aquinaten reine 
Seinsphilosophie, und fiir Thomas ist auch die Mathematik jene Wissenschaft, 
welche seiende Dinge, also Welttatsachen betrachtet, nur unter Absehung von 
der Materie, in alleiniger Riicksichtnahme der am Ding vorhandenen quanti- 
tativen Bestimmungen, also doch Seinswissenschaft (vgl. In Boeth. de Trin. q. 5 
a. 1). Heute ist die Mathematik keine Seinswissenschaft mehr, sondern nur 
Wissenschaft idealer, d.h. vom Menschen aus Anlaf& der Erfahrung geschaffener 
Objekte, quantitativer GréBen, welche keinerlei Anwendung auf die Wirklichkeit 
verlangen, wie die Geometrie von Riemann und Lobatschewsky. Jedenfalls ist 
das methodische Grundprinzip fiir eine allgemeingtiltige Erkenntnis bei Aristo- 
teles-Thomas die Anwendung eines allgemeingiiltigen Satzes auf den Einzelfall 
der Erfahrung, um dieser Erkenntnis die Allgemeingiiltigkeit zu sichern.. Die 
Erfahrung ist jedoch schon vorausgegangen und hat den allgemeinen Satz als 
ein Seinsgesetz begriindet. Das Problem der Induktion blieb Aristoteles ver- 
borgen, weil aus metaphysischen Erwagungen heraus dem intellectus agens die 
Kraft der Seinserfassung zugeschrieben wurde. Ahnlich wie Sawicki mit dem 
Satz vom zureichenden Grunde tut, der als Voraussetzung unseres Erkennens 
ihm als ein Seinsgesetz gilt und als vollwertige Grundlage eines Seinsschlusses. 

Die ganze Methode ist somit nur aus der Anlehnung an die Mathematik ver- 
standlich, aus dem Glauben, nur so der Philosophie und Wissenschaft den 
Charakter unbedingt sicherer, allgemeingiiltiger Erkenntnis zu sichern. Dasselbe 
war ja auch bei Descartes und dem neuzeitlichen Rationalismus maBgebend, bis 
Kant sah, da8 wir so nur im Umkreis des Logischen oder der idealen Objekte 
bleiben ; allerdings hielt er nun dafiir, da& wir tiberhaupt keine anderen wissen- 
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schaitlichen Erkenntnisse hatten. Es ist aber auch der Grund, warum die 
moderne Kritik in der Scholastik gerne Rationalismus sieht und sogar die 
scholastische Theologie mit diesem Stigma brandmarkt. Trotzdem ist der Vor- 
wurf vollig irrig. Denn bei Aristoteles-Thomas geht den Begriffen bzw. den 
principia eine Erfahrung voraus, und diese rechtfertigt in ihrer Auffassung die 
species und principia als Ausdruck eines Seins. Damit ist der Rationalismus 
grundsdatzlich tiberwunden, weil aus den Species-Begriffen nur soviel Realitaten 
abgeleitet werden, als die Erfahrung ihnen verleiht. Da& man dem intellectus 
agens seinsfindende Kraft zutraute, andert nichts an der grundsatzlichen Stellung, 
betont diese vielmehr. Bei Descartes und dem fiir Kant maBgebenden Woljfschen 
Rationalismus liegt die Sache grundsatzlich anders. Hier wird jede Erfahrung 
als eine Verunreinigung der apriorischen Erkenntnis abgelehnt. Bei Descartes 
garantiert nur die veracitas Dei die Voraussetzung, daB den an sich evidenten 
Begriffen seinsabbildende Kraft innewohnt. Wolff kennt auch eine aposterio- 
rische Erkenntnis, aber sie steht an Geltungswert weit unter der apriorischen, 
und aus dem Nerv der Gottesbeweise muB erst recht jeder aposteriorische Satz 
entfernt werden, um die Stringenz der Gottesbeweise nicht zu gefahrden. So 
erklart sich die Kantsche Kritik der Gottesbeweise (vgl. den Nachweis in meinem 
Buch ,,Studien zur theologischen Erkenntnislehre“ S. 148 ff.). Wir bleiben also 
ganzlich im logischen Kalktil; wir kommen nie zu einem Seienden an sich, weil 
keine Erfahrung, die einzige Grundlage aller Seinserkenntnis beim Rationalismus, 
in den Satzen des Syllogismus steckt. Es diirfte auch klar sein: Wenn der Ober- 
satz nur einen reinen Vernunftsatz darstellt, auch dann bleiben wir der Haupt- 
sache nach im logischen Bereiche, weil ja der Obersatz den Schlu& wesentlich 
tragt und so die Tragweite des Schlusses bestimmt. 

Daraus ergibt sich der Nerv meines Einwandes gegen den Aufbau der 
Gottesbeweise bei Sawicki. Sawicki erklart den Satz vom zureichenden Grunde 
als die gemeinsame Grundiage der von den Welttatsachen ausgehenden Gottes- 
beweise (S. 85). Er will zeigen, da8 es in allen Gottesbeweisen doch dasselbe 
Wesensmoment, namlich die Kontingenz der Welt, ist, welche zwingt, tiber die 
Welt zu Gott hinauszugehen. Demgema8B heift es bei dem grundlegenden 
Kontingenzbeweis, auf welchen alle anderen zuriickgefiihrt werden: ,,Die Er- 
wagungen, mit denen der Kontingenzbeweis an das Dasein der Dinge herantritt, 
haben zum Ausgangspunkt den Satz vom zureichenden Grunde: Alles, was ist, 
muB einen zureichenden Grund seines Daseins haben, wenn es einer verntinftigen 
Erklarung fahig sein soll‘‘ (S. 88). Es heiBt weiter: ,,Es kann nicht alles seinen 
Daseinsgrund in einem anderen haben, es kann nicht alles ein ens ab alio sein, 
sondern es mu8 auch ein ens a se geben, es kann nicht lauter bedingtes, es mu8 
auch ein absolutes, es kann nicht lauter zufalliges, es mu8 auch ein in sich not- 
wendiges Sein geben. In diesem Satz liegt der eigentliche Nerv des Kontingenz- 
beweises; er ist es, der den Weg zum Gottesgedanken bahnt“‘ (S. 89). 

Das Schema ist somit dieses: Alles, was ist, mu8 einen zureichenden Grund 
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seines Daseins haben. Die Welt hat ihn nicht in sich. Also muB er in einem 
ens ase liegen. Das bedeutet aber logisch gesehen: Der Obersatz dieses Syllogis- 
mus ist ein reiner Vernunftsatz, die Formulierung der Voraussetzung, unter 
welcher wir denken, gerade nach den Ausfiihrungen von Sawicki. Wenn er ihn 
fiir ein Seinsgesetz erklart, weil ohne diese Voraussetzung eine Seinserkenntnis 
nicht moglich sei, so 4ndert das an dem grundsatzlich logischen Charakter dieses 
Gesetzes nichts. Er kann nicht als Obersatz eines Schlusses in Frage kommen, 
der vom Seienden handelt. Er ist ja an sich tiberhaupt leer und gewinnt nur 
Inhalt unter der Voraussetzung, daB ein Seiendes schon erkannt ist. Er ist die 
Voraussetzung, welche den SchluB als Hebel begleitet: nun hat erst der SchluB 
in seinen einzelnen Gliedern einzusetzen. Der 2. Satz bei Sawicki ist ein reiner 
Erfahrungssatz, d. h. eine Aussage iiber ein Seiendes. Der 3. Satz will dasselbe 
sein. 

Das ist mein Einwand: Diese Verschmelzung von logischen Gesetzen mit 
Erfahrungen zu einem logischen Ganzen geht nach den heutigen Erwagungen 
der Logik nicht an. Es war der richtige Kern an den Einsichten von Descartes 
und Wolff und Kant: Der Schlu8 muB, um giiltig zu sein, gleichartig gebaut sein ; 
entweder lauter logische Glieder, d.h. apriorische Glieder, oder nur Erfahrungs- 
sdtze, d. h. Satze tiber ein Seiendes. DaB aus letzteren keine allgemeingiiltigen 
Satze von Seinscharakter flieBen, war ein von der Mathematik tibernommenes 
Vorurteil bei Kant und dem gesamten Rationalismus. Die heutige Naturwissen- 
schaft denkt anders und ist damit im Recht. Wir kommen eben tiber Seiendes 
nie zu einer anderen Allgemeinheit. Also mu& auch der SchluB der Gottes- 
beweise lauter Satze von Seinscharakter enthalten, muB® aus Erfahrungssatzen 
bestehen, bis auf den letzten, der auf nicht Erfahrbares schlieBt, wie beim Schlu8 
auf den Aufbau der Atome. Nehmen wir aber in die beiden Vordersatze einen 
Vernunftsatz auf, der so nur fiir die logischen GréBen gilt, wie der Satz vom 
zureichenden Grunde, so ist das — ich kann mir nicht helfen — die Aristotelische 
wetaBaorg cig KAKO yévos. 

Das tut Sawicki, indem er die Voraussetzung unserer gesamten Erkenntnis, 
eben den Satz vom zureichenden Grunde, als Obersatz seiner Syllogismen be- 
niitzt. Was doch nur Voraussetzung ist, Hebel des Schlusses, nicht Glied des 
Schlusses sein kann. Sonst miiBte er bei aller anderen wissenschaftlichen Er- 
kenntnis ebenso benutzt werden. Es ist die Gefahr, der auch Sawicki nicht ent- 
gangen. 

4. Ich verkenne nicht, daB sich letzthin in dieser Frage gewisse erkenntnis- 
theoretische Unterschiede verbergen. Aristoteles-Thomas glaubten, das unver- 
anderliche Wesen des Dinges wirklich mit Hilfe des intellectus agens zu erfassen, 
wenn auch nicht adaquat, so doch wesenstreu. Auf diese Weise war jeder Begriff 
der seinsgetreue Abdruck der Wirklichkeit, nur secundum modum cognoscentis. 
Daher auch der Aufbau der Wirklichkeit mit der Lehre von den Arten und der 
Gedanke eines in der Vollkommenheit steigerungsfahigen Seins, den Thomas zu 
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einem Gottesbeweise ausbaut. Galilei zerstérte in erbittertem Kampfe die teleo- 
logisch-artbestimmende Naturforschung des Aristoteles, an der auch noch Bacon 
festgehalten hatte, und setzte an Stelle der teleologischen Naturforschung die 
mechanisch-kausale, welche wirkende Ursachen sucht und deren Wirken in 
Gesetze faBt. So ist er der Vater unserer mechanischen Naturbegreifung ge- 
worden, da er sein Forschungsgebiet und seine Methode fiir die allein mégliche 
und berechtigte hielt. Fiir diese schrieb er auch die Erkenntnistheorie. Bei ihm 
ging allem Experiment die Berechnung, der metodo compositivo, voraus; das 
Experiment (metodo risolutivo) folgte als Bestatigung; der SchluB ging auf ein 
Gesetz, das eine ewige, allgemeingtiltige Wahrheit enthielt, analog den Begriffen 
bei Plato-Aristoteles. Die Metaphysik lautete dahin, daB wir in diesen mathe- 
matischen Gesetzen die wirkliche Handschrift Gottes, an den Himmel geschrie- 
ben, adaquat lesen kénnten. Die Naturwissenschaft von heute ist sehr viel be- 
scheidener geworden. Nicht nur, daB die Mathematik aus dem Gebiete der 
Seinswissenschaften ausgeschieden ist. All unsere Berechnungen sind fir die 
Natur nach strengen kritischen Grundsatzen nur Abbreviaturen, Annaherungen 
an die Wirklichkeit, unsere Gesetze und Begriffe sind nur noch Zusammentfas- 
sungen unserer Erkenntnisse ; immerhin wirklichkeitstreu, weil von den Dingen 
gefiihrt, aber in keinem Falle adaquat: Das Analoge unserer Erkenntnis der Dinge 
tritt so mit aller Scharfe heraus. 

Das 1a8t sich alles auf ein kurzes Schema bringen. Fiir Aristoteles- Thomas 
miiBte das lauten: Allgemeiner Satz — Anwendung auf die Erfahrungsdinge — 
allgemeine Wahrheit; das Schema des Syllogismus ist hier grundlegend. Fiir 
Galilei: Berechnung — Experiment — allgemeingiiltiges Gesetz; dabei tritt die 
Meinung, daB wir damit eine adaquate Erkenntnis der Dinge hatten, dieses 
Kennzeichen des Rationalismus, ganz deutlich heraus. Fiir die heutige Natur- 
wissenschaft: Experiment — Gesetz, wenn méglich in mathematischer Form — 
Wesensbestimmung, wobei letztere in Form der Theorie gegeben wird. Es sei 
zugegeben, daB jede Naturforschung vor das Experiment Arbeitshypothesen 
stellt ; doch haben diese keine grundsatzliche, erklarende Bedeutung mehr. Dem- 
gema4B miBte auch fiir die Philosophie das Schema lauten: Erfahrung — Gesetz — 
Wesensbestimmung. Dafiir verweise ich auf das schéne Beispiel der ,,Philo- 
sophia naturalis‘‘ von Frank S. J. (1926). Die allgemeine Voraussetzung ist der 
Satz vom zureichenden Grunde; nur daB der Satz die Forschung iiberall als das 
Licht begleitet, aber nicht Beweisgrund ist. 

Wir sind in dieser Beziehung wohl formell, aber nicht grundsatzlich tiber 
Aristoteles-Thomas hinausgegangen, halten uns sogar fiir ganz prinzipientreue 
Thomisten. Denn Aristoteles-Thomas legten genau das Wissenschaftsideal ihrer 
Zeit, richtiger gesagt die bewahrte Forschungsmethode ihrer Zeit, ihrer Philo- 
sophie zugrunde. Ich verweise dafiir auf meine Ausfiihrungen tiber die ,, Theorie 
der Glaubenswissenschaft bei Thomas v. Aquin“ in meinen ,,Studien“ und ur- 
kundlich auf das Op. In Boeth. de Trin. des Aquinaten. Sachlich ist fiir uns wie 
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fiir Aristoteles-Thomas die Erfahrung die Grundlage der Erkenntnis, nur daB 
psychologisch und erkenntniskritisch unser Auge seit Thomas gescharft worden. 
Unsere Erkenntnis offenbart uns immer nur einzelne Erscheinungsformen der 
Dinge, die wir bald in Begriffen, bald in Gesetzen formulieren. Da damit der 
Nimbus fallt, als ob unsere Begriffe und Gesetze ,,Erklarungen“ seien, ist doch 
ein, meine ich, wichtiges Ergebnis; denn eben die Gesetze fordern erst wirkliche 
Erklarung. Die Kontingenz oder wirkliche Erklarungsbediirftigkeit tritt so nur 
starker heraus, und darin ist die Hinneigung der modernen Metaphysik zu 
Augustin begrtindet. 


Ill. 


Ziehen wir die Folgerung fiir die Gottesbeweise, so beriihrt das nicht 
deren grundsdtzliche Giltigkeit, sondern nur deren Aufbau. Voraussetzung ist 
fiir sie wie fiir alle Erkenntnis der Satz vom zureichenden Grunde, der aber so 
nicht als Beweisgrund, sondern nur als Voraussetzung zu erscheinen hat. DaB 
man ihm fiir die Gottesbeweise eine besondere kritische Behandlung widmet, 
ist naheliegend. Denn die auf den Schultern von Kant stehende Kritik, welche 
das von Kant in seiner engen Galileischen Fassung kritisierte Kausalgesetz mit 
dem Satz vom zureichenden Grunde verwechselt, leugnet gerade die Ausdehnung 
des Kausalgesetzes auf das Transzendente. Aber schon das ist eine unzulassige 
und unmdégliche Verengerung des wissenschaftlichen Forschens, wie Kiilpe nach- 
gewiesen und Sawicki hervorhebt (S. 57). Noch weniger Grund ist vorhanden, 
den Satz vom zureichenden Grunde in seiner Giiltigkeit auf das Erfahrungs- 
mafige einzuschranken. Jede Wesensbestimmung des Atomaufbaues geht tiber 
das ErfahrungsmaBige hinaus; sie muB nur ein salvare apparentia sein. Wenn 
Kiilpe den Schritt in das absolut Transzendente nicht wagt, so kann ich darin 
nur ein durch Kant bestimmtes Vorurteil erblicken. 

Es verfangt auch nicht der Hinweis, da® unsere heutige Naturforschung alle 
Tage neue Erkenntnisse bringt, welche den Aufbau der Gottesbeweise auf der 
Erfahrung grundsatzlich in Frage stellen konnen. Unser Weltbild weist, worauf 
einmal Hans André im ,,Hochland‘‘ hinwies, philosophisch doch gentigend 
sichere Grundeinsichten und Grundlinien auf, welche durch die Jahrtausende 
alte Forschung nicht fraglich, sondern bestatigt worden sind. Dahin gehdért ins- 
besondere die Einsicht, daB alle naturwissenschaftlichen Ursachen zwar causae 
verae, aber doch Mittelursachen sind, daB alle GesetzmaBigkeit Erklarung 
fordert; ganz abgesehen von den Tatsachen des inneren Lebens in unserem 
intellektuellen, sittlichen und religidsen Leben. 

Dies vorausgesetzt, wiirde der Gottesbeweis aus der Kontingenz oder durch- 
gangigen und grundsatzlichen Abhangigkeit der Welt eine andere Form erhalten, 
die zur kritischen Priifung hier einmal ausgefiihrt sein soll. Der 1. Satz wtirde 
lauten: Alle Welttatsachen sind kontingent, d. h. bedingt und abhangig, im 
einzelnen sowohl wie in der ganzen Summe. Der 2. Satz: Alle Abhangigkeit hat 
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erfahrungsmaBig drei Wesenselemente: das Abhangige, das Unabhiagige und 
das Abhangigsein. Der 3. Satz: Da wir nun in der Welt nur das Abhangige und 
das Abhangigsein wahrnehmen oder erfassen, muB das Unabhangige als der 
Trager und Ausgangspunkt der Abhangigkeit erschlossen werden, auch wenn 
das Unabhangige wesensmafRig jeder Erfahrung sich entzieht. 

Ob sich daraus die absolute Transzendenz des Ens a se ergibt? Das ist durch 
die Kennzeichen des Abhangigen, der Welt, bestimmt, ob wir hier die uns be- 
kannte Kategorie des Akzidens oder den Zusammenhang der Inharenz annehmen 
kénnen. Das ist nicht der Fall. Denn der Zusammenhang der Inharenz, das 
Verhaltnis von Substanz oder Wesen mit den Erscheinungsformen oder Akzi- 
dentien laBt eine so tiefgreifende Unterscheidung des Wesens von den Akzidentien 
nicht zu, wie wir sie in der Welt wahrnehmen, wenn wir deren Kennzeichen als 
durchgehende Bedingtheit erfahrungsmaBig feststellen. Es muB also ein anderes 
Verhaltnis angenommen werden, worauf dann der Kausalitatsbeweis hinweist. 
Im Grunde heiBt aber die Regel: salvare apparentia. : 

Als Beispiel mége der Kausalitatsbeweis ausgefiihrt werden, wie er etwa 
nach dem Vorausgehenden aufzubauen ware. Die Formulierung kann ver- 
schieden erfolgen; es handelt sich ja nur um einen Vorschlag. Der Beweis aus der 
Ursachlichkeit schliedt von der Abhangigkeit und relativen Selbstandigkeit der 
Weltursachen auf die Erstursache. 

1. Satz: Alles Geschehen in der Seele steht in einem tatsachlichen Ursache- 
Wirkungs-Zusammenhang, doch so, da8 wir Ursache-Wirkungs-Zusammenhang 
unmittelbar erleben. So ist z. B. das Erinnern abhangig von der Stiftung von 
Vorstellungsverkniipfungen. Jeweils ist aus der Wirkung die Ursache zu be- 
stimmen und umgekehrt; ihre Gesetzma8igkeit ist psychisch. Auf der anderen 
Seite erfahren wir, daB die Ursachen im seelischen Wirkungs-Zusammenhang 
wirkliche Ursachen sind, causae verae, welche ftir die wissenschaftliche Ursachen- 
forschung geniigen, um daraus die Psychologie als Wissenschaft aufzubauen. 
Wir haben also hier einen Zusammenhang von Ursache und Wirkung, der einen 
individuellen Anfang genommen hat und nur durch die Generationenfolge mit 
den friiheren Individuen wie mit den spaéteren zusammenhdngt. Die Ursachen- 
reihe kann beliebig nach vorwarts und rtickwarts, d. h. ins Unendliche ausgedehnt 
werden, ohne daf der Charakter als wirkliche und doch abhangige Ursache ge- 
andert wird. 

2. Satz: Nun ist alles seelische Geschehen nur jener Ausschnitt aus dem 
Weltgeschehen, der uns unmittelbar bekannt ist. Es zeigt uns aber das Welt- 
geschehen einen 4hnlichen Ursache-Wirkungs-Zusammenhang, den die speziel- 
len Naturwissenschaften der Mechanik und Biologie zu ihrem Gebaude beniitzen. 
Die GesetzmaRigkeit ist mechanisch und biologisch, aber wieder ein wirklicher 
Ursache-Wirkungs-Zusammenhang, so daf. z. B. die mechanische Physik das 
MaB der Energie genau nach dem Maf der geleisteten Arbeit bestimmt und mit 
dieser identisch setzt. Auf der anderen Seite zeigt dieses Weltgeschehen ebenfalls 
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reine causae verae, also eine. gewisse Selbstandigkeit in der Verursachung, so daB 
die Naturwissenschaft eben diese Gesetze des Wirkens in der Welt ohne jede 
Riicksicht auf eine letzte Ursache erforschen und formulieren kann. Auch dieser 
Kausalzusammenhang kann nach den Voraussetzungen der Naturwissenschaft 
als ein unendlicher angenommen werden, ohne daB der Charakter der Ursachen 
in sich gedndert wird. (Der Entropiesatz ist in seiner Formulierung sehr unklar 
und in seiner Bedeutung noch nicht gentigend bestimmt. Insbesondere ist es 
wahrscheinlich, daB es ektropische Krafte gibt, welche der Entropie entgegen- 
wirken. Es scheint auch die Entropie einer asymptotischen Reihe zu gleichen 
nach Art eines unendlichen Bruches, dessen Wert standig abnimmt, ohne je gleich 
Null zu werden.) 

3. Satz: In jedem Falle haben wir in Seele und Welt zwar wirkliche, aber nur 
verursachte oder Mittelursachen, d.h.diese causae verae sind immer nur causae 
secundae. Diese causae secundae sind in sich und aus sich kraftlos wie eine 
unendliche Reihe von Nullen, wenn nicht eine Erstursache wie eine Eins vor den 
Nullen steht, welche den Zweitursachen erst Kraft des Wirkens gibt. So wirklich 
wie die erfahrungsmaBigen Zweitursachen muB auch die Erstursache sein. Denn 
wenn auch die Mittelursachen wirkliche Ursachen sind, so sind sie doch jede fiir 
sich und somit in ihrer Gesamtheit verursachte Ursachen, also wesensmabig 
Wirkungen, die ihre Kraft von einer anderen Kraft borgen. Nun erschauen wir 
erfahrungsmabig jede Wirkung nur im Wirkungs-Ursache-Zusammenhang. Da 
die Weltursachen als solche insgesamt Wirkungen sind, so haben wir erfahrungs- 
m4Big von dem Ursache-Wirkungs-Zusammenhang, in dem die Gesamtheit der 
Weltursachen steht, die Wirkung, namlich die Tatigkeit der Weltursachen, 
welche in sich Wirkung ist, und die Beziehung, eben den Zusammenhang von 
Wirkung mit der uns erfahrungsmaBig nicht gegebenen Erstursache. Wir mitissen 
also, um der durch die Erfahrung verlangten Forderung an das Denken zu ge- 
niigen, die uns nicht erfahrungsmaBig gegebene Erstursache hinzudenken, um 
so die wesensmafige Eigenart der Mittelursache, Wirkung zu sein, zu wahren. 

Andererseits mu8 diese Erstursache von den Zweitursachen unterschieden 
werden, weil auch die Zweitursachen wahre Ursachen sind. Die Erstursache 
muB8 wie ein Wille sein, der beseelt, ohne identisch mit den Organen zu sein, 
weil eben die Naturursachen relativ selbstandige Ursachen sind. Wir nennen die 
Erstursache das primum movens oder den primus motor immobilis (Aristoteles- 
Thomas). Selbst wenn wir die Kette der Ursachenzusammenhange in der Natur 
unendlich denken, d. h. anfangs- und endlos, so miissen wir doch den primus 
motor uns zur Erklarung des Wirkens dieser Mittelursachen hinzudenken, weil 
eine einfache Addition der Mittelursachen selbst in unendlicher Menge niemals 
zu einer qualitativen Anderung des Charakters als Mittelursachen fiihren kann, 
daB sie ndmlich wesensmaBig Wirkungen sind. 

Versuchen wir, das Wesen dieses primus motor zu erfassen, so stehen uns als 
FuBpunkte des Schlusses folgende Tatsachen der Welt und Seele zur Verfiigung: 


20 


a) Unter den Naturursachen ist eine geistige Ursachlichkeit, der mienschliche 
Wille. Dem entsprechend mu8 auch die Ursache so gedacht werden, daB sie 
Dasein und Wirken der geistigen Ursachen erklart; sie muB also geistig sein. 

b) Andererseits ist es nicht notwendig, sie als mechanische, d. h. materielle 
Ursache zu denken, weil wir das Wirken geistiger Ursachen im Materiellen, 
namlich das Wirken des menschlichen Geistes, kennen, der, ey materiell- 
mechanisch zu sein, auf materielle Systeme wirkt. 

c) Da die Naturursachen wirkliche Ursachen sind, deren een in sich 
vollig geschlossen ist, obwohl sie ihre Wirkekraft ganz der Erstursache danken, 
so mu§ die Erstursache nach Art einer geistigen Ursdchlichkeit gedacht werden, 
welche immanent wirkt, um die Mittelursachen mit Kraft zu erfiillen, und zu- 
gleich transzendent ist, weil die Mittelursachen als echte Ursachen nicht mit der 
Erstursache identisch sein kinnen. Aus demselben Grunde muB die Erstursache 
zeit- und raumerhaben gedacht werden, auf daB sie den Mittelursachen in jedem 
Augenblick und Raumpunkte ihres Wirkens gegenwartig sein kénne. Damit ist 
wieder Immanenz und Transzendenz der Erstursache gefordert. 

Schlu8: Wir haben unter den Naturursachen nur eine einzige Ursachlichkeit, 
nach deren Analogie und Art die Erstursache wirksam und existierend gedacht 
werden kann. Das ist der menschliche Geist als geisterfiillter Wille. Dieser be- 
wegt von innen heraus materielle Systeme, ohne mit ihnen identisch zu sein, 
z. B. das System des menschlichen Organismus. Er gibt demselben System 
Wirkekraft und ist doch in gewissem Sinne transzendent. Er ist raumlos und 
in gewissem Sinne auch zeiterhaben, da er keinen Raum erfiillt und aller mecha- 
nischen Gesetzlichkeit gegentiber selbstandig ist, da er wenigstens einige Zeit- 
punkte in sich fa8t und durch die Erinnerung die Zeitlichkeit tiberwindet. Es 
muB also auch die Erstursache geistig gedacht werden, und zwar als bewuBter 
Geist, um das Wirken des erfahrungsmaBigen bewuBten Geistes (im Menschen) 
zu erklaren. Sie muB raum- und zeiterhaben sein, um auch eine unendliche Fiille 
von Mittelursachen in Raum und Zeit zu umfassen. Sie mu8 im geistigen Sinne 
unendlich sein, um nach Art des Geistes den ganzen Umfang der Mittelursachen 
beherrschen und erfiillen zu k6nnen. Also ist die Erstursache geisterfiillter, raum- 
und zeitloser, allumfassender und alldurchdringender Wille. 

Wie dieser Schlu8 von der Voraussetzung getragen ist, daB der Satz vom 
zureichenden Grunde keinerlei Ausnahme gestattet, ist leicht ersichtlich. Ob die 
Anderung im Aufbau nur formal ist? Zum mindesten scheint sie mir den scharfe- 
ren logischen Anforderungen der Gegenwart zu entsprechen. Die zwei Vorder- 
sdtze enthalten nur Erfahrungen, d. h. Aussagen tiber ein Seiendes, die dies 
unmittelbar sind. So kann auch der SchluSsatz auf ein Seiendes gehen. 

Ich meine auch nicht, daB durch solch strengen Aufbau auf der Erfahrung der 
Gottesbeweis an Kraft einbiiBe. Es ist einmal das Stigma unserer Erkenntnis, 
gerade nach Aristoteles und Thomas, daf sie von der Erfahrung ausgeht. DaB 
sie deswegen nicht in die Grenzen der Erfahrung eingeschlossen ist, lehrt die 
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kritische Priifung der einfachsten wissenschaftlichen Erkenntnis. Erkenntnis 
hei®t eben, die Sinneserfahrung tiberschreiten. Das diirfte doch das einhellige 
Ergebnis der Kritik am Konszientialismus und Psychologismus sein. Wer dies 
Ergebnis nicht annimmt, setzt einen Glauben gegen den anderen. Es kommt 
dazu, daB die Gottesbeweise, welche vom inneren Leben des Menschen ausgehen, 
Momente geltend machen, welche zu tiefst im ganzen Wesen der menschlichen 
Persénlichkeit verwurzelt sind. Das gilt vom Gottesbeweis aus dem Erkennen, 
den Schell nach Augustin besonders ausgebaut hat. Fiir den Gottesbeweis aus 
dem:sittlichen Leben, der doch von dem handelt, was jeder Mensch als den Kern 
seines Wesens erlebt. Selbst Kant macht vor diesem halt; denn seine ,,Postu- 
late‘‘ sind doch vom selben Satze des zureichenden Grundes getragen wie unsere 
Gottesbeweise. Nur diirfen wir nicht den sittlichen Gottesbeweis in der ver- 
kriippelten Form stehen lassen, wie sie Kant erfunden. Das sittliche Erleben 
mit seinem Kampfe um das ,,Du sollst‘‘ als den Ausdruck dessen, was unsere 
Personlichkeit erst werden soll, spricht eine viel erschiitterndere Sprache. Ebenso 
ist es mit dem religidsen Gottesbeweis aus dem religidsen Erleben, das um Be- 
freiung ringt im Kampfe mit den nur allzu realen Machten der Siinde und des 
Todes. Um diese Erfahrungen kommt kein innerlicher Mensch herum. 


IV. 


Zu Sawickis Beweisen modgen noch einige Einzelausstellungen gestattet 
sein. Wenn ich seine Gottesbeweise recht priife, so lassen sich alle genau so 
formulieren, wie ich vorgeschlagen, ja einzelne, wie der nomologische Beweis, 
entsprechen nahezu dieser Anforderung. Es mu8 nur der Satz vom Kontingenz- 
beweis, der alles tragen soll, so umgeformt werden, daB eben der Satz vom zu- 
reichenden Grunde als die alle tragende Voraussetzung erscheint, um aus dem 
Gebdude des Beweises selbst entfernt zu werden. Dagegen begriiBe ich sehr den 
entschlossenen Aufbau auf der Unendlichkeit der Kausalreihe (S. 93). — Die 
Beweise von der Welt her miissen meines Erachtens alle durch den Gedanken 
erweitert werden, daf wir in der Welt tiberall eine relative Selbstandigkeit im 
Sein, in der Ursachlichkeit, in der Gesetzmafigkeit sehen, damit die absolute 
Transzendenz des Weltgrundes sichtbar wird. Die Naturwissenschaft fuBt ja 
auf dieser Tatsache, wenn sie methodisch die letzten Griinde, die letzte Ursache, 
den Gesetzgeber aus ihrem Kalkiil ausschlieBt, um reine Wissenschaft zu blei-- 
ben. — Die ,,Einheit des Ens a se“‘ meint die Einzigkeit ; der Ausdruck Einheit 
ist hier irrefithrend, weil er verschiedener Deutung fahig ist (zu S. 102 ff.). — 
Auch der Ausdruck Persénlichkeit fiir das Ens a se ist strenge genommen zu 
vermeiden. Denn er legt immer den Gedanken an die Einpersénlichkeit des 
Ens a se nahe; dabei lehrt die Offenbarung die Dreipersénlichkeit. So wiirde 
ich von dem vieldeutigen Fremdwort Persénlichkeit gerne absehen und statt 
dessen selbstbewuBtes und selbstbestimmtes Leben, geistiges Leben wahlen, 
da wir uns darunter eher etwas vorstellen kénnen. Zum wenigsten wiirde ich 
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lieber den Ausdruck Personalitat des Weltgrundes nehmen. — Die Aufgabe der 
natiirlichen Theologie wiirde ich lieber auf die Darlegung der Bestimmtheiten 
des Weltgrundes einschranken bzw. auf die Darlegung des innergéttlichen 
Lebens, soweit dies uns von den Gottesbeweisen her tiberhaupt méglich ist. 
Die Gottesbeweise selber gehéren noch in die Metaphysik. 

Sawicki vermeidet fiir den letzten der von ihm angefiihrten Gottesbeweise 
aus der Zielstrebigkeit des menschlichen Geistes den von Schell gepragten Aus- 
druck ,,Religidser Gottesbeweis‘‘. Wohl mit Recht. Er ist doch erst eine Konse- 
quenz des wirklichen religidsen Erlebens. Aber mit Gott als dem Ziel des reli- 
gidsen Triebes hat er auch zu tun. Jedoch meine ich: Der Wert des Heiligen, 
auch in seiner Sonderart dem Sittlichen gegentiber, scheint mir jetzt gentigend 
sichergestellt, um aus der religidsen Erfahrung selbst auch einen Gottesbeweis 
fiihren zu kénnen. Die Religion ist Tatsache, das Heilige als der Wert, um den 
die Religion ringt, ist ebenso Tatsache in der Objektivitat seines Seins; so mtiBte 
sich ein Beweis ergeben. Um die Formulierung ringe ich selber noch. 

Méchten meine wenigen Bemerkungen das Problem so vorwarts fordern, wie 
das mit dem schénen Buche Sawickis selber der Fall ist. 
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Wege zum Judentum 
des neutestamentlichen Zeitalters. 


Von Professor Dr. D.h.c. Anton Baumstark, Bonn. 


aB alle friihchristliche Entwicklung geschichtlich ihre letzte Verankerung 
|e Mutterboden des Judentums hat, ist eine Tatsache, die nicht erst be- 
wiesen, sondern nur niemals vergessen werden mu8. Um nur zweierlei anzu- 
fiihren: vom Judentum hat das junge Christentum erstens im Alten Testament 
sein erstes und zundchst einziges Offenbarungsbuch tibernommen, und ihm das 
Erbe dieses heiligen Buches erhalten zu haben, ist gegeniiber der antinomisti- 
schen Spiritualisierung der Gnosis und der verfiihrerischen Verkiindigung Mar- 
kions vom ,,fremden Gotte’‘ das unvergangliche Verdienst der katholischen 
Kirche des 2. Jahrhunderts. Von den heiligen Zeiten des Judentums und ihrem 
Festbrauche, von seinem Gebetsleben, seinen halbkultischen Mahlzeiten und 
seinem synagogalen Wortkultus aus hat zweitens die christliche Liturgie die 
bestimmenden Ziige jener Eigenart erhalten, die wiederum vor der ihr durch 
die Gnosis drohenden Gefahr einer Uberwucherung mit Einfliissen hellenistisch- 
orientalischer Mysterienkulte durch die Weisheit der Kirche bewahrt wurde. 
Nun wire es ajlerdings sehr verfehlt, das Judentum des neutestamentlichen 
Zeitalters, an das wir zum Verstandnis friihchristlicher Erscheinungen anzu- 
kniipfen haben, schlechthin dem rabbinischen Judentum gleichzusetzen, das 
uns zuerst aus der eigentlichen Magna carta seines Wesens, der vom Jehuda 
Hannasi in der zweiten Halfte des 2. Jahrhunderts redigierten Mischna, und 
weiterhin in der Tosephta seines Schiilers Chijja bar Abba, den beiden Talmuden, 
und der Literatur der Midraschim entgegentritt. Das rabbinische Judentum 
des mischnischen und nachmischnischen Zeitalters ist das Ergebnis einer der 
denkwiirdigsten Reaktionsbewegungen, welche die Geschichte geistigen Lebens 
aufzuweisen hat: einer gewaltigen, durch und durch nationalen, um nicht zu 
sagen: nationalistischen Selbstbesinnung, aber auch Selbstverengung und Selbst- 
abschlieBung, durch welche der jiidische Geist in unverwiistlicher innerer Kraft 
auf die 4uBere Katastrophe des Jahres 70 antwortete. Will man sich gewisser- 
mafen blitzhaft vergegenwartigen, um was es sich hier handelte, so mu& man 
dem durch die Mischna erdffneten rabbinischen Schrifttum einen Philon, be- 
ziehungsweise die gesamte jiidisch-hellenistische Literatur gegeniiberstellen, iiber 
die wir seit einigen Jahren einen ausgezeichneten neueren Uberblick von O. Stdh- 
lin besitzen?. Vielleicht sogar noch instruktiver ist der Gegensatz dessen, was der 
epigraphische Befund beziiglich des Grades lehrt, den die Hellenisierung breite- 
ster Massen der Judenschaft erreicht gehabt hatte. Mit verschwindender Selten- 
heit erscheint auch nur ein hebraischer Friedenswunsch auf den fast durchweg 


+ Griechische Literaturgeschichte von W. »v. Christ. In Verbindung mit 
O. Stahlin neubearbeitet von W. Schmid. Il. Teil, 1. Halfte, 535—656. 
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griechischen oder lateinischen Epitaphien der unterirdischen jiidischen Fried- 
hofe Roms, von denen diejenigen der Katakombe am Monte Verde in einer 
Musterpublikation aus dem Nachlasse N. Miillers durch N. A. Beis vorgelegt 
wurden*. Und inschriftliche Funde auf dem Boden Jerusalems beleuchten iiber- 
raschend, wie stark in der heiligen Stadt selbst der epigraphische Gebrauch der 
griechischen Weltsprache an Synagogenbauten und in den Hofen des herodia- 
nischen Tempels verbreitet war. Wie schroff die neue Einstellung den Bruch 
mit der Vergangenheit vollzog, erhellt wohl am klarsten aus dem denn auch 
durch A. v. Harnack gelegentlich in miindlichem Vortrage scharf unterstrichenen 
Umstand, daS von dem umfangreichen apokalyptischen Schrifttum, in dem 
unter der Rémerherrschaft das eschatologische Hoffen und Harren Israels seinen 
Niederschlag gefunden hatte, kein einziges Stiick sich in jiidischer Uberlieferung 
erhalten hat. Alles, was von jener Literatur sich gerettet hat, verdankt diese 
Rettung vielmehr dem Interesse christlicher Kreise, wie nur auf christlichem 
Boden, durch Paulus machtvoll aufgenommen, der universalistische Missions- 
gedanke fortlebte, der einst nicht nur dem hellenistischen Judentum seine Prose- 
lyten geworben hatte, mit dem Sichdurchsetzen der nationalistischen Reaktion 
aber naturgem4B abstarb. 

Mu8 mithin das Judentum des neutestamentlichen Zeitalters als eine vom 
rabbinischen Judentum der Folgezeit klar zu unterscheidende historische Gré8e 
gefaBt werden, so bezeichnen doch Literatur und religidses Leben des letzteren 
einen unschatzbaren Weg, um zu ersterem vorzudringen, und nicht dankbar ge- 
nug wird man es begriiBen kénnen, daB heute ein Monumentalwerk wie der 
,,Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud und Midrasch‘‘ von H. Strack 
und P. Billerbeck die Fiihrung auf diesem Wege tibernimmt. Aber gerade dem 
tiefen Eindruck gegeniiber, den ein hier mit staunenswerter Erudition ausge- 
breitetes Material nicht zu verfehlen vermag, darf und sollte doch auch mit Ent- 
schiedenheit ausgesprochen werden, daB der iiber das rabbinische Judentum 
fiihrende immerhin nicht schlechthin der, sondern eben nur ein Weg zu der 
unmittelbaren Umwelt ist, aus welcher die Botschaft des Evangeliums hervor- 
trat, und daB neben ihm noch andere Pfade zu jenem Ziele der Forschung sich 
darbieten und von ihr begangen werden miissen. 

Speziell fiir die beiden beriihrten Gebiete der Bibel und Liturgie mag, wenn 
auch nur in andeutendem Uberblick, auf eine Reihe solcher Nebenwege hinge- 
wiesen werden. 


2 Die Inschriften der jiidischen Katakombe am Monte Verde zu Rom. 
Entdeckt und erklart von N. Miiller. Nach dem Tode des Verfassers vervoll- 
standigt und herausgegeben von N. A. Beis. Leipzig 1919. 

8 Vgl. L. H. Vincent, Découverte de la ,,Synagogue des affranchis‘ a Jéru- 
salem, Révue Biblique XXX (1921), 247—577 bzw. schon Ch. Clermont-Ganneau, Une 
stéle du temple de Jérusalem: Revue Archéologique. Nouv. Série XII (1872) 
214—234, 
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1. Eine der bedeutungsvollsten Schépfungen des rabbinischen Judentums ist 
der sogenannte masoretische Text des Alten Testaments: die Trias von Thora, 
Nebiim und Ktubhim: Gesetz, Propheten und der durch den Psalter erdffneten 
Reihe von 11 Hagiographen in einer hebrdischen Textform, die das Ergebnis 
einer augenscheinlich auf Grund guter alter Handschrift mit gliicklichem Takte 
durchgefiihrten gelehrten Rezension darstellt. Dem apostolischen Zeitalter ist, 
wie die enge Begrenzung des rabbinischen Kanons, so auch diese Textform un- 
bekannt gewesen. Was den Umfang des Kanons betrifft, so geniigt es, an den 
reicheren Bestand der LXX und an die selbst iiber deren Rahmen noch hinaus- 
gehenden Zitate untergangener yexpat in der urchristlichen Literatur zu erinnern. 

Ein vormasoretischer Vulgartext liegt wenigstens fiir das erste Drittel des 
rabbinischen Kanons neben einer aramdischen und kiimmerlichen Trimmern 
einer griechischen Ubersetzung noch unmittelbar in dem hebraischen Penta- 
teuch der Samaritaner vor, von dem wir nunmehr die — wenn auch nicht in 
jeder Beziehung befriedigende — groBe kritische Ausgabe Aug. v. Galls besitzen*. 
Sein Wortlaut ist nur an verhaltnismafig 4uBerst wenigen Stellen durch tenden- 
zidse samaritanische Retuschierung bedingt. Nicht in solcher begriindet ist vor 
allem eine charakteristische Neigung zu harmonisierenden Textauffiillungen aus 
sachlich verwandten anderen Stellen. 

Ungleich naher als dem masoretischen Texte hat sodann dieser durch die 
Samaritaner erhaltenen Textgestalt im Pentateuch die Vorlage der LXX ge- 
standen. Das und die entsprechende Diskrepanz zwischen LXX und masore- 
tischem Text auch im zweiten und dritten Teile des letzteren sind Dinge, die 
langst hinreichend beobachtet wurden. Dagegen wird man dem Wesen und der 
geschichtlichen Stellung der LXX selbst nicht gerecht, so lange man, mehr oder 
weniger im Schatten des Aristeasbriefes stehend, in ihr schlechthin die alte 
alexandrinische Ubersetzung der jiidischen heiligen Schriften erblickt, deren 
urspriinglich einheitlicher Text nur durch Verwilderung und Verwahrlosung in 
gewisse handschriftliche Spielarten zerfallen ware, und diese versio Alexandrina 
dann auch von den griechisch schreibenden Autoren des Neuen Testaments 
benutzt und zitiert sehen méchte. Beachtenswerte ,,Untersuchungen zur Ge- 
schichte des Pentateuchtextes“ von P. Kahle® legen eine wesentlich andere Be- 
trachtungsweise nahe. Wie die Ubertragung in irgendwelche aramaische Volks- 
dialekte Palastinas und Syriens wurzelt auch diejenige wenigstens zundchst des 
Pentateuchs und dann auch der Propheten in die griechische Umgangssprache 
Agyptens und weiterhin der gesamten westlichen Diaspora naturgema8 in den 
Bediirfnissen kultischer Schriftverlesung der Synagoge. Wie dort, wird auch 
hier im Anfang der Entwicklung eine nur allmahlich zu konventioneller Bestimmt- 
heit des Wortlautes sich festigende miindliche Verdolmetschung, das Targum, 
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4 Der hebrdische Pentateuch der Samaritaner. GieBen 1914—1918. 
° Theologische Studien und Kritiken 1915, 399—439. 
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gestanden haben. Der Schritt einer auch schriftlichen Fixierung folg: bei einer 
solchen erst als ein weiterer auf jene konventionelle Festigung des Wortlautes. 
Beide erzielen aber fiirs erste noch keine absolute Einheitlichkeit des Textes, 
sondern lassen zundchst dem Umlaufen einer Mehrzahl verschiedener Rezen- 
sionen Raum. Ein einheitlicher Textus receptus, wie er unverkennbar durch die 
Wundererzahlung des Aristeasbriefes an der angeblichen Arbeit der alexandri- 
nischen 70 Ubersetzer zur Einfiihrung empfohlen werden will, bildet erst den 
Abschlu8 eines so gesehenen Verlaufes der Dinge. 

In der Tat haben denn auch schon seit den letzten Jahrzehnten des vorigen 
Jahrhunderts Beobachtungen eingesetzt, die hier und dort alte Fassungen des 
griechischen alttestamentlichen Textes aufdeckten, die nicht nur im Wortlaut 
von der normalen LXX abwichen, sondern sogar auf eine von ihrer Vorlage ab- 
weichende Textgestalt des hebraischen Originals zuriickgingen. Anklange an die 
Neutibersetzungen eines Aquila, Symmachos und Theodotion oder an die Text- 
rezension des Antiocheners Lukianos sind in Zitaten jiidisch-hellenistischer und 
altester christlicher Literatur schon vor der Entstehung jener erst aus dem 2. bzw. 
von der Wende des 3. zum 4. nachchristlichen Jahrhundert stammenden Text- 
groéBen festzustellen und gestatten nur die Deutung, daf hier beniitzte Fassungen 
der fraglichen Art an der betreffenden Stelle sich bereits mit dem Wortlaut jener 
jiingeren Erscheinungen beriihrten. W.Bousset* hat diese Sachlage bei Justinus 
Martyr, der heutige Bischof von Ermland Aug. Bludau’ speziell fiir den 
Danieltext neben ihm bei Klemens Romanus und Hermas nachgewiesen. Nach 
dem Vorgange von C. Siegfried® hat A. Mez® Erscheinungen bei Fl. Josephus, die 
man aus simultaner Benutzung der LXX und des hebrdischen Urtextes erklaren 
wollte, vielmehr auf die Abhangigkeit von einem griechischen Texte zurtick- 
gefiihrt, der eben mit dem durch die christliche Kirche ibernommenen der LXX 
nicht iibereinstimmt. Eine durch Aljr. Gercke angeregte Dissertation von Aug. 
Schréder™ hat gezeigt, daB die Schriftzitate Philons im allgemeinen systematisch 
nach der griechischen Kirchenbibel korrigiert sein dirften, wahrend nur zwei 
Kodizes in den beiden Schriften iiber die Opfer Abels und Kains und tiber die 
Unverdnderlichkeit Gottes den urspriinglichen, wiederum aus einem anderen 
griechischen Texte geflossenen Wortlaut bewahrt haben. Schon vor drei Jahr- 
zehnten hatte H. Vollmer eingehend auf die auffallenden Beriihrungen hinge- 


6 Die Evangelienzitate Justins des Martyrers in ihrem Wert fir die Evan- 
gelienkritik. Gottingen 1890, 18—32, §4: Die alttestamentlichen Zitate Justins. 

7 De Alexandrinae interpretationis libri Danielis indole critica et herme- 
neutica. Miinster i. W. 1891, 18—22. 

8 Die hebrdischen Worterklarungen des Josephus: Zeitschr. f. d. alttesta- 
mentliche Wissenschaft III (1883), 32—52. 

® Die Bibel des Josephus untersucht. Basel 1879. 

10 De Philonis Alexandrini vetere testamento. Greifswalde 1907. 

11 Die alttestamentlichen Zitate bei Paulus textkritisch und biblisch- 
theologisch gewiirdigt. Freiburg i. Br., Leipzig 1895, 21—35. 
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wiesen, die auch die Schriftzitate des Vélkerapostels mit Aquila, Symmachos 
und Theodotion verraten. Kahle? konnte den hochwichtigen Nachweis eines 
israelitischen Forschers, Heinr. Hammer*8, aufnehmen, daB die Predigt des 
Stephanos in Apg 7 und die Stelle 9, 3 f. des Hebraerbriefs einen griechischen 
Pentateuchtext voraussetzen, dessen Vorlage mit dem hebrdischen Pentateuch 
der Samaritaner iibereinstimmte. Von hier scheint nun aber ein iiberraschendes 
Licht auch auf die neutestamentlichen Prophetenzitate ganz im allgemeinen zu 
fallen. Nichts ist fiir diese ja bezeichnender als die Haufigkeit einer scheinbaren 
Kontamination verschiedener biblischer Stellen. Man hat diese Erscheinung auf 
ein Abhangigkeitsverhaltnis deuten wollen, in dem insbesondere der paulinische 
Schriftbeweis bereits alteren, sachlich geordneten Anthologien biblischer Stellen 
gegeniiber stiinde!. Sie liegt aber vor allem doch vollig in der Richtung der 
harmonisierenden Textauffiillungen des samaritanischen Pentateuchs. Die nach- 
exilische Jahvegemeinde Samarias hat eben — man mochte sagen: leider — vom 
heiligen Schrifttum Israels nur das pentateuchische Gesetz iibernommen. Aber 
eine Vulgargestalt von gleicher Richtung wie der von ihr rezipierte Pentateuch- 
text ist naturgema® auch von den Prophetenbiichern im Umlauf gewesen. Wirkt 
nun eine auf jenem beruhende griechische Pentateuchversion im Neuen Testa- 
ment nach, so liegt nichts naher, als hier das Nachwirken auch einer Propheten- 
version von entsprechender Grundlage zu konstatieren. 

Ich mochte nicht nur dies hier einmal aussprechen, sondern erstmals noch 
auf zwei letzte Stellen aufmerksam machen, an denen sich, bisher unbeachtet, 
besonders bedeutsame Reste eines wilden griechischen Textes des Alten Testa- 
ments erhalten haben. Es sind zundchst die merkwiirdigen Kap. 33—38 des 
VII. Buches der Apostolischen Konstitutionen, deren mehrfach von der LXX 
abweichende Zitate speziell des Pentateuchs, ohne sich geradezu mit der samari- 
tanischen Textgestalt zu decken, doch in unverkennbarer Weise deren harmoni- 
sierende Richtung teilen. Dann aber sind es vor allem die alttestamentlichen 
Zitate der Apostolischen Didaskalia, die einer sorgfaltigen Untersuchung auf 
Grund der syrischen und altlateinischen Ubersetzung und der griechischen Be- 
arbeitung in den Biichern I—VI der Konstitutionen dringend bediirften. Was 
hier geradezu einzig dasteht, sind namentlich umfangreiche Anfiihrungen aus 
Proverbien, Ezechiel, IV Kénige und II Chronik, deren iiberaus eigenartige Text- 
gestalt durch Ungenauigkeit eines gedachtnismaBigen Zitierens unméglich er- 
klart werden kann. Das Seltsamste sind dabei das auch in die Liturgie orienta- 
lischer Kirchen tibergegangene lange Gebet des Manasse und die im Zusammen- 
hange mit demselben iiber das Ende dieses Kénigs gemachten Angaben. Man 


12 A.a.O., 400 ff. 
18 Traktat vom Samaritanermessias. Studien zur Frage der Existenz Jesu. 
Bonn 1913. 


14 So E. Hatch, Essays in biblical Greek. Oxford 1889, 203—214 und H. Vollmer 
a. a. O., 383—48. 
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beliebt wohl, das in selbstandiger Uberlieferung lateinisch bis in den offiziellen 
Anhang der Vulgata gelangte Gebet, das auch S. Julius Africanus kannte!5, als 
eine Schépfung des Verfassers der Didaskalia selbst anzusprechen?* und fiir die 
erzahlenden Details ihn von jiidischer Legende abhangig sein zu lassen?”. Allein 
damit wird man nicht der Tatsache gerecht, daB er unzweideutig bezeugt, viel- 
mehr beides in seinem Chroniktext gelesen zu haben, der hier also eine etwa den 
griechischen Danielzusatzen entsprechende Erweiterung aufwies. 

Vor Probleme, die bislang durchaus noch nicht in richtiger Beleuchtung ge- 
sehen wurden, stellt auch das Alte Testament der unter dem Namen der Peschitta 
bekannten syrischen Kirchenbibel. Man pflegt es aus einer wesentlich schon mit 
dem masoretischen Text identischen hebraischen Vorlage iibersetzt, diese Uber- 
setzung dann aber weitgehend nach der LXX modifiziert sein zu lassen!®, An der 
Genesis hat eine Dissertation von J.Hdnel!vielmehr die gewagte These zu erharten 
versucht, daB sich schon der urspriingliche syrische Ubersetzer bei Ubertragung 
seiner hebrdischen Vorlage aus einer semitischen Sprache in die andere des 
griechischen Textes der LXX als Hilfsmittels bedient habe. In der Tat diirfte bei 
bestimmten Biichern, so vor allem beim Psalter, eine nachtragliche Beeinflussung 
des syrischen Textes durch die LXX wohl wirklich stattgefunden haben. Bei 
anderen kann davon nicht die Rede sein. Namentlich ist eine, wie auch immer 
geartete Abhangigkeit des erst seit kurzem in einer brauchbaren Ausgabe vor- 
liegenden Pentateuchtextes der Peschitta durch die LXX ausgeschlossen. Ich 
habe in akademischen Ubungen peinlich die Beweisfiihrung Hanels nachge- 
priift?°, und es hat sich auch nicht eine einzige Stelle gefunden, an der ein Einflu8 
der LXX mit Sicherheit ware festzustellen gewesen. Die unleugbaren Beriih- 
rungen des altsyrischen Pentateuchtextes mit dem griechischen erklaren sich 


15 Vgl. ein Scholion bei Georgios Hamartolos Kap. 60 bzw. in den Sacra Parallela des 
Johannes von Damaskus V7 (Migne PH. CX, Sp. 287; XCV, Sp. 1455): ‘Iotopytat nape 
’"Agoixav@, Ott év tH Aéyew MdHy Tov MavacoH ta Seoud Stepodyy ordyno% Svtax xdl Fovyev. 
Es ist sehr einfach, aber eben auch reine Willktir, wenn F. X. Funk, Didascalia et Con- 
stitutiones Apostolorum I, 86, Anmerk., sich tiber dieses Zeugnis mit der Erklarung hin- 
wegsetzt, daB es ,,valde dubium“ sei. 

16 So F, Nau, Un extrait de la Didascalie: La Série de Manassé, Revue de 
l’Orient Chrétien, Nouv. Série III (1908), 134—141. 

17 So noch Funk a. a. O., 84, Anmerk. 

18 Vg]. meine Geschichte der syrischen Literatur mit AusschluB der christ- 
lich-palastinensischen Texte. Bonn 1922, 23f. 

19 Die auBermasoretischen Ubereinstimmungen zwischen der Septuaginta 
und der Peschitta in der Genesis. GieBen 1901. 

20 An der Hand der neuen Ausgabe Pentateuchus Syriace post Samuelem Lec 
recognovit, emendavit, edidit Guilelmus Emery Barnes adiuvantibus Carolo W. 
Mitchell, Johanne Pinkerton, London 1914, Auf den 4ltesten Handschriften des Britisch- 
Museums fuBend, ist diese trotz des bedauerlichen Fehlens eines Apparats ganz unschatzbar 
und fiir irgendwelche Beschaftigung mit dem Pentateuchtext der Peschitta nunmehr allein 
brauchbar. 
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vielmehr daraus, daB der zweifellos noch aus jiidischen Kreisen hervorgegangenen 
ostaramdischen Version eine hebraische Textgestalt zugrunde lag, die zwischen 
alten Vulgartexten, wie sie in der Hand der Samaritaner oder durch die griechische 
Uberlieferung kenntlich werden, und dem masoretischen Texte des rabbinischen 
Judentums in der Mitte stand. N&herhin wird sich der Pentateuch der Peschitta 
als die schriftliche Fixierung einer im engsten Zusammenhang mit Palastina 
stehenden Targumtradition erweisen, deren Ubertragung nach dem mesopo- 
tamischen Osten durch den um die Mitte des 1. nachchristlichen Jahrhunderts 
erfolgten Ubertritt des Kénigshauses der Adiabene zum Judentum verstandlich 
wird. 

Zu dieser Lésung drangt das Verhdltnis, das zwischen dem Peschittapenta- 
teuch und dem altpalastinischen Targum besteht. Das letztere war bisher nur 
in der Gestalt des sogenannten Targum Jeruschalmi bekannt?}, das lediglich in 
Auswahl zu bestimmten Stellen des heiligen Textes erhalten ist. Dazu gesellen 
sich nun aber Bruchstiicke alter Vollhandschriften, deren Veréffentlichung durch 
Kahle wir mit Spannung entgegensehen diirfen. Ich habe in den erwahnten aka- 
demischen Ubungen bereits diese wertvolle Bereicherung des Materials beriick- 
sichtigen kénnen. Dabei ergab sich alsdann, immer aufs neue sich wiederholend, 
der Befund, daB noch enger als samaritanischer Pentateuch und LXX nach oben 
gegen diese, nach unten gegen den masoretischen Text hin Peschitta und pala- 
stinisches Targum sich zu einem Zwillingspaare von Zeugen der textgeschicht- 
lichen Entwicklung zusammenfinden. Als getreue Spiegelung wesenhaft schon 
des masoretischen Textes tritt entsprechend neben diesen erst das im babylo- 
nischen Talmud als offizielle Form der aramaischen Pentateuchversion bewertete 
sogenannte Onkelos-Targum. 

In ein neues Licht riickt damit aber schlieBlich auch eine letzte, bereits 
sekundare Gestalt des aramdischen Pentateuchs: das Targum des angeblichen 
Jonathan ben Uzziel??. Das Bild eines fast mosaikartigen Nebeneinanders 
heterogener Elemente darbietend, deckt es sich namlich bald mit dem Onkelos- 
Targum, bald tritt es im Gegensatz zu ihm als dritter Zeuge alterer Uberlieferung 
an die Seite von Peschitta und palastinensischem Targum. Pseudo- Jonathan 
erweist mit anderen Worten sich als das Ergebnis einer Revision, die das alt- 
palastinensische Targum auf Grund von Onkelos erfahren hat, ist mithin, wo er 
von Onkelos abweicht, zur Ausfiillung der Liicken der paldstinensischen Uber- 
lieferung von nicht zu unterschatzendem Werte. 

Nicht hoch genug kann vollends jene Uberlieferung selbst eingeschatzt 


* Erstmals gedruckt in der rabbinischen Bibel vom Jahre 1517. Kritische Ausgabe von 
M. Ginsburger, Das Fragmententargum (Thargum Jeruschalmi zum Pentateuch). 
Berlin 1899. Vgl. G. Dalman, Grammatik des jiidisch-paldstinensischen Ara- 
madisch ?, Leipzig 1905, 28f. 

*2 Vgl. G. Dalman a. a. O., 27. Beste Ausgabe von M. Ginsburger, Pseudo- Jonathan 
(Thargum Jonathan ben Usiél zum Pentateuch). Berlin 1903. 
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werden. Sehe ich recht, wenn ich ihre Verpflanzung nach den Ufern des Euphrat 
und Tigris mit Izates, Monobazos und Helena von Adiabene in Verbindung 
bringe, dann ist ihre Existenz unmittelbar fiir das apostolische Zeitalter bezeugt, 
die von ihr reflektierte Textgestalt des hebraischen Originals als die landlaufige 
der Erdentage Jesu erwiesen. 

Das Ergebnis wird kaum iiberraschen, wenn ich daneben die Tatsache stelle, 
da wir nicht minder weit hinauf mit der altesten Spur einer schon schriftlich 
niedergelegten aramaischen Ubersetzung sogar der Psalmen gefiihrt werden, die 
uns unmittelbar wieder im fernen Osten des Zweistromlandes entgegenzutreten 
scheint. Die Forschungen M. Lidzbarskis®? und R. Reitzensteins?4 haben es min- 
destens im allerhéchsten Grade wahrscheinlich gemacht, da8 die merkwiirdige 
stidbabylonische Sekte der Mandaer unter dem Einflu& des gnostischen Ge- 
dankens und iranischer Lichtreligion aus einer Gemeinde von Bekennern Johan- 
nes des Taufers hervorgegangen ist, letzten Endes also nichts Geringeres bedeutet 
als einen gleichfalls dem Boden des Judentums entwachsenen 4lteren Neben- 
schoBling des Christentums. Ihre religidse Literatur ist dank der Editions- und 
Ubersetzungsarbeit Lidzbarskis seit einem Jahre?® in allen ihren Haupterschei- 
nungen bequem zuganglich. Zweimal begegnet nun in jener Literatur mit leichten 
Varianten ein altes Lied, das aus einer Paraphrase von Psalm 113(114), V. 3—7 
besteht?®. Diese weist aber sprachliche Mi&verstandnisse auf, die nur auf Grund 
eines aramdischen Textes verstandlich sind?’. Man wird zu dem Schlusse ge- 
drangt, daB einen solchen Text der Psalmen schon die alte Taufergemeinde mit- 
brachte, als sie anscheinend aus dem nordéstlichen Randgebiete Paldstinas in 
Babylonien einwanderte. 

2. Wie der masoretische Text des Alten Testaments ist auch die reich entwickelte 
synagogale Liturgie eine Schépfung erst des rabbinischen Judentums, die aber 
gleich jenem ihre Vorgeschichte in den die Tage des Urchristentums umschlieBen- 
den Jahrhunderten gehabt hat. Altkirchlicher und synagogaler Kultus er- 
scheinen als divergierende Weiterbildungen auf einer und derselben Grundlage. 
Auf beiden Seiten ist von vornherein mit einem Nachwirken nicht zuletzt eines 
Wortelementes zu rechnen, das notwendig schon den Opferdienst des nach- 
exilischen Tempels begleitet haben muB. Wie zundchst dieses Element in den 
jiingsten Schichten des alttestamentlichen und in apokryphem Schrifttum einen 


22 Das Johannesbuch der Mandder. GieBen 1905—1915, S. XVI—XXVII. Man- 
ddische Liturgien, mitgeteilt, tibersetzt und erklart. Berlin 1920, S. XV—XXI. 
Ginza, der Schatz oder das GroBe Buch der Mandder tbersetzt und erklart. 
Gottingen 1925, S. V—XII. 

24 Das manddische Buch des Herrn der GréBe und die Evangelientber- 
lieferung. Heidelberg 1919. Das iranische Erlésungsmysterium. Religionsge- 
schichtliche Untersuchungen. Bonn a. Rh. 1921, besonders S. 125—131. 

2 Durch die soeben Anmerk. 23 angefiihrte Ubersetzung des Ginza. 

26 Manddische Liturgien, 126f. bzw. Ginza, 175f. 

27 Vel. Lidzbarski, Ginza, 178, Anmerk. 4; 179, Anmerk, 1. 
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Widerhall finden diirfte, habe ich schon vor Jahren in einem Aufsatz tiber ,,das 
eucharistische Hochgebet und die Literatur des nachexilischen Judentums?** 
ausgefiihrt. 

Eine erstklassige Quelle fiir die Urgeschichte des eigentlich synagogalen Kult- 
und Gebetslebens ist sodann das Neue Testament. Die lukanische Erzahlung 
vom Auftreten des Herrn in der Synagoge von Nazareth und die Berufung des 
Paulus auf die an jedem Sabbat in den Synagogen stattfindende Verkiindigung 
der Lehre des Moses sind die dltesten Zeugnisse, die in plastischer Klarheit das 
Bild alles spateren synagogalen Lesegottesdienstes mit seiner Doppelperikope 
aus Gesetz und Propheten vor uns erstehen lassen. Wie im Neuen Testament 
bereits auch die eigentlichen Stammgebete des rabbinischen Judentums, Qad- 
disch, Achtzehngebet, Schma’ und Tischsegen, anklingen, hat soeben Joach. 
Jeremias in einem anziehenden Aufsatz tiber ,,das Gebetsleben Jesu‘ zusammen- 
gefaBt?*, Er hat dabei auch auf die bedeutsame Tatsache hingewiesen, daB 
zweifellos die altesten rabbinischen Generationen Anderungen in Kultbrauch und 
Gebetswort aus bewu8tem Gegensatz zu christlicher Ubung durchgefiihrt haben. 
Ein Israelite Ludw. Venetianer®® hatte schon vor Jahren in dieser Gegensatzlich- 
keit die treibende Kraft bei der endgiiltigen Gestaltung der synagogalen Prophe- 
tenlektion erblickt und folgerichtig, wenngleich im einzelnen nicht in vollig ein- 
wandfreier Weise, zur Rekonstruktion einer alteren Ordnung derselben die litur- 
gische Schriftlesung der Kirche beigezogen. 

In Zusammenhang mit antichristlicher Einstellung ist zweifellos auch die 
unverkennbare Einseitigkeit zu verstehen, mit der spaterhin die formale Ge- 
staltung der synagogalen Gebetsrede durch die typische Form der sogenannten 
»,Berakha“ beherrscht wird. Auf eine noch freiere und abwechselungsreichere 
Formengebung weisen hier schon im Rahmen rabbinischen Schrifttums die 
Gebete angesehener Gesetzeslehrer dlterer Zeit zuriick, die im babylonischen 
und namentlich im palastinensischen Talmud mitgeteilt werden. Von einer noch 

_ungleich héheren Bedeutung sind aber umfangreiche Texte hellenistisch-jiidischen 
Kultgebetes, die sich unter dem diinnen Firnis einer literarischen Christiani- 
sierung erhalten haben. 

Ich habe bereits wegen ihrer Pentateuchzitate der Kapitel 33—38 des 
VII. Buches der Apostolischen Konstitutionen gedacht. DaB es sich in dem unter 
jeder anderen Voraussetzung auferst ratselhaft bleibenden Stiick um eine solche 
Christianisierung einer jiidischenVorlage handelt, ist eine Uberzeugung, die sich mir 
schon vor rund zwei Jahrzehnten festigte. Mit dem allgemeinen Nachweis dieses 
pe a ee 

*8 Theologie und Glaube II (1910), 353—370. 


*° Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft ‘und die Kunde der 
d4lteren Kirche XXV (1926), 123—140. 


°° Ursprung und Bedeutung der Prophetenlektionen: Zeitschrift der deut- 
schen morgenlandischen Gesellschaft LXIII (1909), 103—170. 
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Verhdltnisses ist mir in einer seiner letzten Arbeiten Bousset zuvorgekommen®!, 
wobei er iibrigens wohl sicher durch eine Stelle meines Biichleins iiber ,,die Messe 
im Morgenland‘‘5? angeregt war. Waser aber nochnicht erkannte, ist die Tatsache, 
die ich nun doch demniachst in einer eingehenden Neuuntersuchung nachweisen 
werde, da unsere Kapitel naherhin nichts Geringeres bergen als die vollstandige 
Agende fiir den Morgengottesdienst einer hellenistischen Synagoge einschlieBlich 
der Auswechselstiicke fiir Sabbate, Fast- und bestimmte Festtage. 

An einem Punkte von entscheidender Bedeutung, in der Verwendung von 
Dt 4, 39 als kultischer Bekenntnisformel an der Stelle von Dt 6, 4 f., beriihrt sich 
mit der verschollenen hellenistisch-jiidischen Liturgie aufs engste die noch 
heute in praktischem Gebrauche fortlebende samaritanische. Gleich der Text- 
gestalt ihres Pentateuchs haben also die Formen des Kultgebetes der Samaritaner 
auch auf dem Boden des vormischnischen Judentums Verbreitung genossen. 
Das sichert ihnen eine hervorragende Bedeutung nicht zuletzt fiir das Verstandnis 
der Entwicklung liturgischer Rede auf christlichem Boden, und es kann nicht 
nachdriicklich genug bedauert werden, daf die liturgiegeschichtliche Forschung 
bisher an der allerdings nicht durchaus einwandfreien und vor allem der Beigabe 
einer Ubersetzung entbehrenden Ausgabe der samaritanischen Liturgie von 
A. E. Cowley®* achtlos voriibergegangen ist. In der Tat tritt uns hier beispiels- 
weise die typische Form der Doxologie entgegen, die im Christentum von den 
himmlischen Gesangen der Apokalypse und den eucharistischen Gebeten der Di- 
dache an eine geradezu beherrschende Rolle spielt, vom rabbinischen Judentum 
dagegen zugunsten der Berakha vollstandig preisgegeben wurde. Auch die Frage 
legt sich etwa nahe, ob nicht das Sursum corda und dessen verschiedene orien- 
talische Korrelate zu Beginn des eucharistischen Hochgebetes die Vergeistigung 
einer Formel bezeichnen, die in samaritanischer Liturgie vor bestimmten Hohe- 
punkten des Gebetes zum Erheben der Hande auffordert. 

Und nicht nur mit samaritanischer, selbst mit mandaischer Liturgie wird sich 
eine Forschung zu beschaftigen haben, der es ernstlich darum zu tun ist, die An- 
kniipfungen zu ermitteln, die auf jiidischem Boden fiir die Entwicklung der 
liturgischen Formen und Formeln des Christentums gegeben waren. Ein schla- 
gendes Beispiel sei auch da zum Schlusse erwdhnt. Ein liturgisches Formular 


31 Eine jiidische Gebetssammlung im siebten Buch der apostolischen Kon- 
stitutionen: Nachrichten d. R. Gesellschaft d. Wissenschaften zu Géttingen. 
Philolog.-histor. Klasse 1915, 435—489. 

32 Kempten-Miinchen 1906, 134. Es handelt sich um die Feststellung der fiir Bousset 
grundlegenden Tatsache, da& in jenen Kapiteln das Trishagion in der spezifisch synagogalen 
Textgestalt erscheint. Da8 ich hier diese Feststellung gemacht hatte, hat Bousset nun aller- 
dings mit keinem Worte erwdhnt, obwohl er mein Bichlein genau kannte, da er sie mehrfach 
in der Arbeit Zur sogenannten Deprecatio Gelassi a. a. O. 1916, 87—108 zitiert, der, 
wie er S. 136, Anmerk. 1, ausdriicklich bemerkt, ,,als Anhang zu der Untersuchung“ tiber Ap. 
Konst. VII, 33 f., ,gedacht“ war. 

33 The Samaritan Liturgy. Oxford 1909. 
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der Mandaer enthalt fast unmittelbar hinter dem Psalm 113 (114) V. 3—7 para- 
phrasierenden Liede einen Text, der in formaler Struktur und Gedankenfolge 
streng dem Te Deum bzw. dem Urschema gewisser alter griechischer Abendhym- 
nen entspricht*4, Ein Typus kultischer Rede aber, den wir in dieser Weise christ- 
licher und mandaischer Liturgie gemeinsam finden, muB beiderseits Erbe 
einer noch 4lteren jiidischen Uberlieferung sein. So sehen wir uns denn auch 
hier bis in die Umwelt hinaufgewiesen, in welcher derjenige wohltuend auf den 
Wegen Galilaas schritt, von dem die christliche Anwendung eines ndchstver- 
wandten uralten Gebetstypus, das Gloria in excelsis, bekennt, daB er ,,allein 
heilig“, ,,allein der Herr“, ,,allein der Allerhéchste“ ist: ,, Jesus Christus, in der 
Herrlichkeit Gottes des Vaters.“‘ 


SS eee 


84 Manddische Liturgien, 129 ff, 
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Zur Methodik der Konvertitenfithrung. 


Von Dr. theol. P. Hugo Lang O. S. B., Miinchen. 


Ce berichtet*, die besondere Gabe des hl. Franz von Sales, Irrglaubige 
zur Kirche zuriickzufiihren, habe den Kardinal Du Perron, ,jene Zierde 
der Wissenschaften‘, zu der Bemerkung veranlaBt: Wenn es sich um Wider- 
legung der Irrglaubigen handle, so denke er, das Geheimnis gefunden zu haben; 
wenn es sich aber um ihre Bekehrung handle, so miisse man sie zu dem Herrn 
Bischof von Genf schicken, der dazu eigens von Gott beauftragt und befahigt 
sei. Wie im Grunde alle Seelenfiihrung la48t sich die Konvertitenfiihrung nur 
zum kleinsten Teile lehren und lernen, weil das Letzte, das zum Ziele fiihrt, un- 
faBbare Gnade ist. Dies vorausgesetzt, scheint die Ausarbeitung einer Methodik 
der Konvertitenfiihrung ein dringendes praktisches Bediirfnis, und jeder noch 
so bescheidene Beitrag aus der Praxis begriiBenswert. Die vorliegende Lite- 
ratur ist klein und unausgereift, die Weisungen der pastoraltheologischen Lehr- 
biicher sind allzu knapp, selbst die Kontroverskatechismen geben nur verein- 
zelte didaktische, fast nie padagogische Winke. Brauchbar ist ein Vortrag des 
Konvertiten Kurt Rothe, Rechtsanwalt in Chemnitz, der unter dem Titel: 
, Auf dem Heimwege, Beitrage zur Seelenkunde und Seelenpflege unserer suchen- 
den Zeitgenossen,‘‘ bei der Bonifaziusdruckerei Paderborn 1921 erschien?. 
Aus der dort vermerkten Literatur sind manche Einzelbeobachtungen und 
-ratschlage wohl zu verwerten. Die folgenden Ausfiihrungen wollen nicht in 
groBen ,,sententiae magistrales die theoretischen Grundprobleme der 
Konversionspsychologie aufrollen, die mit dem Problem der theologischen und 
psychologischen Struktur des Giaubensaktes iiberhaupt zusammenfallen. Hier- 
fiir sei auf das Werk des franzésischen Dominikaners Th. Mainage, ,,La psycho- 
logie de la Conversion“, verwiesen (Paris 1915), das leider noch kein deut- 
sches Gegenstiick fand. Hier wollen nur mdglichst gebrauchsfertige Seel- 
sorgshilfen geboten werden, die sich weniger glaubige Zustimmung als nach- 
schaffende Kritik erbitten, da doch ,,viele Wege nach Rom fiihren“. Den Gel- 
tungswert der hier unentbehrlichen Einzelbeispiele wird der erfahrene Leser 
selbst abzuschatzen wissen. 

Es scheint zweckmafig, eine kurze Darstellung der Bedingungen und 
Moglichkeiten der Konversionsbewegung unserer Tage vorauszuschicken, die 
uns hierorts nur als die Umwelt der Einzelentwicklung interessiert. Sodann liegt 
es wohl in der Natur der Sache, wenn wir die Entwicklung der Einzelwende 
in den drei Etappen: vor, bei und nach dem Ubertrittsakt behandeln. 


I. Die Konversionsbewegung unserer Tage. 


Es steht auBer Frage, daB in der gegenwartigen Weltstunde die ,,Revision 
der Reformation‘: begonnen hat. Wir stehen in deren ersten Anfangen. Welt- 


1 Geist des hl. Franz v. Sales, 10. Abschn., 2. Kap. 
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und geistesgeschichtliche Prozesse von solcher GréBe haben ihre grofe Lang- 
samkeit. Die Natur macht eben keine Spriinge, und die Gnade bezieht auch hier 
die Naturgesetzlichkeit in ihr planvolles Wirken mit herein. Wenn jede Einzel- 
bekehrung ein freies Gnadenwunder ist, konnen wir erst. recht das Wunder der 
Massenriickkehr nicht mit heiliger Ungeduld erpressen. Gottes ,,Zeit’ will 
betend erwartet, wartend erbetet sein. Ebensowenig wie das Deutschland 
zur Zeit des Leibniz oder England zur Zeit der Oxfordmanner ist die heutige 
Welt fertig zur groBen Heimkehr. Dies kann gerade den Katholiken nicht 
verwundern: ist doch diese Langsamkeit der Bewegung nur ein Erweis der 
weit wirkenden Kraft der Mutterkirche! Die Reformation nahm eben aus dem 
Vaterhaus viel Gut und Kraft mit, wenngleich, um mit Augustin zu reden, der 
schépferische Geist ,,in ein amputiertes Glied nicht mit hiniiberfolgt. Solcher 
Kraftvorrat unterliegt einem natiirlichen Beharrungsgesetz. Heute ist die Rtick- 
kehr zahlenmaBig noch nicht einmal so stark wie die Abkehr. Man vergleiche 
die einschlagigen Statistiken in den kirchlichen Handbiichern von Krose und 
Schneider! Freilich bedeuten hier Zahlen nicht ohne weiteres schon Werte. 
Die Dankbarkeit fiir Gottes Einzelfiihrungen und die katholische Hochschatzung 
jeder Einzelseele wird uns ein blof& statistisches Denken verbieten. Wollten wir 
aber die beiderseitigen Konvertiten wagen und nicht zahlen, so muB auffallen, 
daB die Protestanten selbst nicht viel Staat mit den ihrigen machen. Das Biich- 
lein von Heinsius, ,,Krisen katholischer Frommigkeit*, ist dafiir gerade wegen 
aller Liebesmiihe bezeichnend. Es ist jedoch sehr der Miihe wert, Bekenntnis- 
schriften solcher vom Gesamtbesitz zur ,, Auswahl‘ verarmter Manner hingebend 
zu studieren. Wir nennen: Jentsch, Messer, Fendt, Heiler, klangvolle Namen. 
Einen nunmehr ruhevoll und gliickselig Besitzenden wird man nicht darunter 
finden, auch kaum einen, der Luthers oder der Kirchenglaubigen Positionen 
wirklich iiberndhme. Schade um einen jeden um seiner selbst willen; vielleicht 
ware Heiler in der Kirche ein groBer Heiler geworden, aufer ihr ist er nur ein 
kleiner Sdderblom. 

Anderseits spricht ein heimlich Getréstetsein aus der Bemerkung Herme- 
links’, da& in dem letzten Menschenalter vor dem Kriege dem Protestantismus 
wertvollere Krafte verlorengegangen sind als in der unmittelbaren Gegenwart. 

In der Beurteilung der Gesamtlage schlie8en wir uns den neuesten Dar- 
stellungen von Pfeilschifter, Krebs, Simon und P. PribillaS. J.‘, die sich gleicher- 


2 2. Aufl., 1926, 206 S. Ebda. Verzeichnis aller wichtigen Literatur. 


8 H. Hermelink, Katholizismus und Protestantismus in der Gegenwart, 2. Aufl., Gotha 
1924; W. Heinsius, Krisen katholischer Frémmigkeit und Konversionen zum Protestantismus. 
Berlin 1925; L. Zscharnack, Der deutsche Protestantismus der Gegenwart in katholischer 
Beleuchtung, 2. Aufl., Berlin 1925. 


* G. Pfetlschifter, Die kirchlichen Wiedervereinigungsbestrebungen der Nachkriegszeit, 
Miinchen 1924; £. Krebs, Die Protestanten und wir. Einigendes und Trennendes (Der 
kath. Gedanke IV), Miinchen 1922; P. Simon, Wiedervereinigung im Glauben, Pader- 
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weise durch Feinfiihligkeit wie durch gesunden Hausverstand auszcichnen, in 
allem wesentlichen an. Es ist auch wirklich alles Wesentliche dort gesagt. Hier 
seien nur einige Randbemerkungen bzw. Unterstreichungen gestattet. Das 
gesamte von Luther ausgehende Sonderkirchentum befindet sich unleugbar 
»in rucklaufiger Bewegung‘, wie dies Harnack von der liberalen Bibelkritik 
als einer Spezialerscheinung konstatierte. Bewirkt und gefdrdert ist diese 
rucklaufige Bewegung durch die fortschreitende Entwertung der falschen 
Gotter des Griinderzeitalters. In der Geistigkeit von heute ist der Materialis- 
mus tiberwunden, was ja nicht hindert, daB er in den Massen erst. jetzt recht 
lebendig wird. ,,Jhr la8t den Armen schuldig werden, dann iiberla&t ihr ihn 
der Pein! Der humanistische Optimismus ist durch die Riesenexperimente 
des Weltkrieges, der Revolutionen und des russischen Neustaates widerlegt, 
was wiederum nicht ausschlieBt, daB sich Presse und Politik fiir neue Formein- 
falle des alten Naturalismus begeistern. Die Philosophie fordert allenthalben 
ein ,,Uber Kant hinaus!“‘, sie tastet zuriick zum Objekt, zur Wirklichkeit und 
zur Natur des Geistes, kurzum zu naturnaherer Geisteshaltung, was freilich 
nicht hindern wird, daf die protestantische Theologie, ihrer nachst verwandten 
erkenntnistheoretischen Grundlage beraubt, auf solche Grundlegung iiberhaupt 
verzichtet. Die neuen evangelischen Kirchenverfassungen entbehren mancher 
bisherigen Sicherungen. Auch zur Griindung der ,, Volkskirche“ gentigt der heibe 
Seelsorgswille der Fiihrer nicht, wenn nicht das ,, Volk“ selbst danach schreit. 
Dennoch wird man eine Rekatholisierung aus Resignation keineswegs so bald 
erwarten diirfen. Man sieht, der ,,retardierenden Momente“ sind es reichlich 
viele, und gerade sie verdienen Beachtung, wenn nicht ein rosenroter Optimis- 
mus dem ernsten Ringen in Arbeit und Gebet hinderlich werden soll. 
Zunachst wird die ,,Bewegung“‘ innerhalb des Protestantismus ganz diffus 
verlaufen. Selbst unter jiingeren Geistlichen der Landeskirchen kann man 
der Uberzeugung begegnen, der Protestantismus habe als Kirche iiberhaupt 
keine Zukunft, er kehre entweder zur alten Kirche zurtick oder lése sich in Sekten 
und kleine Gemeinschaften auf. Solche Zersetzungsprodukte bilden sich tat- 
sdchlich in groBer Zahl und damit vorlaufige Aufnahmebecken fiir die ausein- 
anderstrebende Masse. Hier erneuert man die Idee einer johanneischen Kirche 
der Zukunft, dort sucht man eine ,,evangelische Katholizitat’ zu verwirklichen 
oder iibt hochkirchliche Praktiken um der volkserziehlichen Wirkung willen. 
Anderwarts ergeht man sich in den Garten der Mystik aller Zeiten und Zonen, 
nimmt anthroposophische Charlatanerie heilig ernst, beruhigt sich mit dem Hoch- 
gefiihl religionsvergleichenden Allesverstehens — worin wir den bésesten Abfall 
von wahrer ,,religio‘ sehen — oder zitiert umgekehrt alle Glaubensurkunden 
vor das Gericht rassisch-vélkischen Selbstgefiihls. Den unteren, geistig min- 


born 1925; M. Pribilla, Kulturwende und Katholizismus (Zur rel. Lage der Gegenwart VI), 
Miinchen 1925; Um die Wiedervereinigung im Glauben, Freiburg 1926. — Vgl. auch 
R.H. Waillau, Die Einigung der Kirche vom evangelischen Glauben aus, Berlin 1925. 
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derbemittelten, zumeist leicht defekten Schichten halten eschatologische Sekten 
offene Arme und gefiillte Hande entgegen. Wo man erst gar literarische 
Bediirfnisse hat, wird das Chaos fast uniibersehbar. Die FiiBe derer, die die 
eine jeweils modische Wendung wieder zu Grabe tragen, stehen stets schon vor 
der Tiire. Doch sind auch machtvolle und erfolgreiche Versuche zu buchen, 
die aus dem theologischen und religiésen Liberalismus heraus zu neuer, starker 
Jenseitsglaubigkeit sich hochringen. Es sei an den theozentrischen und theo- 
kratischen Neukalvinismus eines Barth und Gogarten, an neue Lebensregungen 
des Pietismus Blumhardtscher Art, an Heims und Althaus’ andachtige Ver- 
ehrung des Paradoxen erinnert. Soweit sie nicht durch schwer verstandliche 
Dialektik ohnehin an der Wirksamkeit ins Volk verhindert werden, konnen 
auch die besten Neubildungen bestenfalls zu einigem Kontakt zwischen Theo- 
logenschaft und Laientum und zur Bildung von Gemeinden um ein theologisches 
Schulhaupt fiihren, nie jedoch zur Griindung und Stiitzung einer tibergreifenden 
groBen Gemeinschaft aller Starkglaubigen. Bleiben als einigendes Band nur 
gewisse, im Grund historische Interessen. Man kann sich denken, da diese von 
allen Richtungen mit gleicher Interessiertheit zahe festgehalten werden. 

Unter den Tatsachen, die einer ,,Romstrebigkeit‘‘ sehr hinderlich sind, 
méchten wir zwei besonders verhdngnisvolle Neigungen in der Geisteshal- 
tung unserer Zeit eigens hervorheben. Erstens die Neigung, alles zu relati- 
‘vieren. Unsere Zeit wird keine Propheten steinigen. Sie hat eine andere Tech- 
nik, sie zu erledigen: sie hort die Propheten aller Richtungen geruhsam an und — 
laBt sie eben reden, reden! Viele Moderne haben jeden ,,furor“‘ abgelegt, auch 
den furor protestanticus, sie finden alles , anregend“‘ — wozu anregend ? —, 
amiisant und interessant. Catholica, warum denn nicht? Man lat neben 
dem Monisten und Buddhisten auch einmal den katholischen Kaplan zu 
Worte kommen, man 1a8t sich schéne Liturgie vorfiihren. Man ist gebildet 
genug, in alledem mancherlei Wert zu erfiihlen und anzuerkennen. Wie viele 
aber werden die Paulusfrage stellen: ,,Herr, was willst du, da8 ich tun soll?“ 
Dieses Geschlecht, sagte einmal Eucken, hat keine wahre Liebe und keinen wahren 
Haf. Es ist nicht kalt und nicht warm und wird ausgespien aus dem Munde 
Gottes. — Eine zweite gleich mifliche Neigung ist die, alles zutypisieren. In- 
dem man einmal giiltige, feine Wortpragungen zur Scheidemiinze der Denkfaulen 
entwertet, findet man auch einen ,,gotischen‘‘, ,,mittelalterlichen‘‘, ,,katho- 
lischen“ Sondertyp des Menschentums, dem man ein Existenzrecht durchaus 
zuzubilligen geneigt ist. Wer einem solchen Typ angehért, dem kann man es 
dann nachfiihlen, wenn es ihm ,,zum Katholischwerden‘ ist. Sein Schritt ver- 
pflichtet Andersgeartete zu nichts. Und so ersinnt die Moderne mit ihrer un- 
heimlichen literarischen Gewandtheit immer neue Moglichkeiten, sich vor 
einem peinlich verpflichtenden Gewissensruf zu sichern. Am einfachsten ist 
es, sich mit Fr. Rittelmeyer® den ,,Ungezahlten‘ beizurechnen, ,,denen die katho- 


5 Zur religidsen Erneuerung. Der kommende Tag, Stuttgart. 
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lische Kirche fiir immer unméglich ist. Sie hat wohl Andacht und Tat, aber sie 
hat es auf dem Hintergrunde einer Weltanschauung, die wir um der Wahrheit 
willen nicht mehr ertragen kénnen, und sie hat es im Zusammenhang mit einer 
Seelenfiihrung, die wir um der Freiheit willen uns nicht mehr gefallen lassen 
diirfen. Solch kranken Hochmut beneiden wir gewi8 nicht um seine unphilo- 
sophischen a-priori-GewiBheiten. Aber auch durchaus offenen, bereiten Herzen 
und Geistern ist der Weg oft heillos verstellt. Der Gesamtkomplex des Katho- 
lischen steht vor dem fremden Beschauer wie ein Riesendom, an dem viele 
Jahrhunderte gebaut haben. Wenn sich auch ein einheitlicher Baugedanke 
nicht verkennen l48t, so weist doch das AuBere eine wahrhaft uniibersehbare, 
verwirrende Fiille von Einzelzutaten auf, die schwer erklarlich und, isoliert be- 
trachtet, haufig genug ganz unerklarlich sind. Man denke nur an die AblaBlehre, 
die noch dazu in ihrer Stellung innerhalb des Gesamtwerkes aus historischen 
Griinden meist iiberschatzt wird. Es ist unzweifelhaft noch heute der erste Ein- 
druck besonders des volkstiimlichen Katholizismus der des ,,Uberladenen‘‘, wie 
Huizinga die spatmittelaterliche Frémmigkeit charakterisiert. Es wird dem 
»Fremdenfiihrer’’ oft nichts anderes iibrigbleiben, als sich fiir die Erklarung 
auf Newmans wohlerwogenes, hartklingendes Wort zuriickzuziehen: ,,A popular 
religion is always a currupt religion.‘‘ Und dabei ist manches Ratsel nicht ein- 
mal ein anziehendes Ratsel! Auch aus der Geschichte treten manche belastende 
Gestalten und Geschehnisse heraus, die einen Suchenden irre oder mutlos 
machen kénnen. Von dem Heere alter und immer neuer Geschichtsliigen gar nicht 
zu reden! Diese schaffen Hemmungsvorstellungen, die im Intellekt leichter 
iiberwunden werden als im Gemit. 

Von mehr gefiihlsma8ig stérenden Barrieren seien erwahnt das Nachwirken 
jahrhundertelang gesdten und gehegten Miftrauens in fabelhafte diplomatische 
Kiinste der Kirche, in den Jesuitenorden als ein einziges groBes Fabelwesen, das 
auch durch Widerlegung von ,, Jesuitenfabeln“ nicht viel an Unheimlichkeit 
verliert. DaB® die politische Wirksamkeit der deutschen Katholiken nicht nur 
aus politischen Griinden Gegenstand der Debatte bleibt, ist selbstverstandlich. 
Sie kann nicht auf Vorbereitung der Wiedervereinigung im Glauben unmittelbar 
abgezielt sein, sollte aber diese Aufgabe auch um der Einheit und damit der Zu- 
kunft des ganzen deutschen Volkes willen nicht ganz auBer acht lassen. Vor 
allem wird das Augenmerk der fiihrenden Personlichkeiten darauf gerichtet 
sein miissen, daB die mit Emphase ,,katholisch‘‘ genannten Auffassungen auch 
wirklich aus katholischen Quellen erhoben oder doch darauf zuriickgefiihrt 
werden. Unsere Aufgabe kann nicht die sein, Macchiavell oder Rousseau zum 
Sieg zu verhelfen. Ernstlich mu8 vor dem siegesgewissen Auftrumpfen, daB die 
neue Geistesfreiheit in neuer Zeit dem Protestantismus bald den Garaus machen 
werde, gewarnt werden. Es ruft in feineren Gemiitern die vielleicht torichte, 
sicher aber nicht unedle Pietat fiir die um ihre Existenz ringende Religionsge- 
meinschaft auf. ,,Wenn der Protestantismus stirbt, so willich mit ihm sterben", 
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war die Antwort eines ernsten Mannes auf naive Fanfaren eines jungen katho- 
lischen Predigers. SchlieBlich darf nicht vergessen werden, da in manchen 
Gegenden Deutschlands geradezu verfilzte paritatische Gewohnheiten bestehen, 
die zu mifachten unklug und unschén ware, so wenig bloBe Wahrung des Be- 
sitzstandes dem missionarischen Charakter der Wahrheit liegt. — Wer aus Er- 
fahrung und Temperament das hier angedeutete Bild der Konversionsbewegung 
in unserem Vaterland aufhellen zu diirfen glaubt, der mag sich dessen freuen. 
Er moge nur die hier sich 4uBernde Nachdenklichkeit ebenderselben Liebe zu- 
gute halten, von der er sich selbst getrieben weiB. 

Wie kann nun die Konversionsbewegung durch Veranstaltungen ftir die 
Allgemeinheit, fiir die Offentlichkeit gefordert werden? Jedenfalls 
miissen die breitesten, miissen alle Volksschichten iiber das wahre Wesen der 
katholischen Lehre und Ubung entsprechend dem allgemeinen Missionsauftrag 
Christi unterrichtet werden, gleichgiiltig, ob sich sogleich Erfolg erwarten 1aBt. 
Schlage ins Wasser mu8 aber auch der grote Eifer vermeiden. Was hat es ge- 
niitzt, als englische Bibelgesellschaften Millionen von Btichern an die Chinesen 
verteilten, die sie nicht lesen konnten? Viele selbst unserer gebildeten Volks- 
genossen sind durchaus auerstande, katholische Religionslehrbiicher richtig 
zu lesen. Das lebendige Wort und der personliche Kontakt sind da wieder von 
einer Bedeutung, die ihnen zur Zeit der Apostel eignete. ,,Hollandia docet* 
in dem schénen Aufsatz des P. Van Ginneken in den ,,Stimmen der Zeit®*‘ 
und in anderen erfreulichen Nachrichten speziell iiber die Leistungen der 
Dominikaner, die dort haufig ausschlieBlich vor Andersglaubigen in gefiillten 
Kirchen predigen. Auch bei uns unternahm man (z. B. in Berlin und Magde- 
burg) ahnliches. Dazu miissen 6ffentliche Saalvortrage treten, wie sie etwa der 
Franziskaner H. Holzapfel in der Miinchener Gesellschaft ,,Gnosis‘‘ oder Kaplan 
Fahsel in gro®erem Stil in der Weltstadt hielt. Gro&en Eindruck machte 1922 
Prof. Donders in Magdeburg. Solche Veranstaltungen brauchen durchaus nicht 
auf eine einzelne Persénlichkeit gestellt zusein. Diewegbereitende Wirksamkeit der 
Tagungen des Verbandes akademisch gebildeter Katholiken zu Heidelberg, 
Ulm und Dresden war unverkennbar. So wird der Boden aufgelockert fiir 
die Aufnahme unseres Schrifttums. Die Publikation von ,,Catholica‘‘ ist schon 
Mode, zum Teil selbst iible Mode geworden. Wichtig ist, daB alle derartigen Unter- 
nehmungen ganz offensichtlich die kirchliche Autoritat und die katholische 
Offentliche Meinung hinter sich haben, nicht nur weil sonst die Veranstalter 
selbst mancherlei Gefahr laufen, sondern auch deswegen, weil die Nichtkatho- 
liken sonst in den Gedanken, die ihnen vielleicht nahe kamen, nur unverbind- 
liche Eigenmeinungen von Aufenseitern sehen, die keinen Tag davor sicher sind, 
von der kirchlichen Obrigkeit ausdriicklich desavouiert zu werden. Diese wird 
ihrerseits gewi8 nicht vergessen, daB der Apologet nur dann gerne an seine 


* Die Konversionsbewegung in Holland, 106. Bd., 1924, 1 ff. 
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Sdemannsarbeit geht, wenn er die Luft morgenlichter Freiheit um sich spiirt, 
die nur ein grof denkendes und weit sehendes Vertrauen seiner eigenen Gemein- 
schaft schaffen kann. Erst jiingst muBte ein hochangesehenes Mitglied der Ge- 
sellschaft Jesu in der Beilage zur ,, Germania“ (,,Kirche und Welt‘ 1926, Nr. 21) 
gegen ,,bedauerliche Mi®verstandnisse“‘ eines Glaubigkeitsorthopaden geschiitzt 
werden, wobei die Befiirchtung ausgesprochen wurde, es werde sich, wenn sol- 
cherart Korrigieren Methode wiirde, froh schaffendes katholisches Leben iiber- 
haupt nicht mehr regen kénnen und kein Schriftsteller mehr bei uns ausharren. 
Eine wichtige Mission iiben jahraus, jahrein Zeitschriften von der Art des ,,Hoch- 
land“, das seit 25 Jahren allem Lebendigen, besonders gerne dem erst Wer- 
denden, verstandnisvoll, aber auch verstandnisfordernd eine herrliche Rede- 
buhne verschafft. Es ist erfreulich, daB man fiir die ,, Weltanschauungsprofes- 
suren“’ an Universitaten ohne katholisch-theologische Fakultat vorziiglich ge- 
eignete Manner zu prasentieren hatte. Nennen wir noch die ,,Salonmissionen“, 
wie sie Frau v. Tiedemann in Berlin einfiihrte, und wie sie von jeher ohne festen 
Rahmen und eigenen Namen wohltatig wirkten. Dazu die Biicherauslagen in 
katholischen Buchhandlungen und an den Kirchentiiren der Diasporagemeinden, 
uberhaupt die tiberaus eifrige Arbeit des Winfridbundes. Strafenpredigten, 
wie sie die ,,Catholic Evidence Guild‘ in London halt, sind hierzulande wohl 
nicht am Platz, sie lieBen uns zu sehr als Sekte unter Sekten erscheinen. Fiir 
ein gut geschultes und gut geleitetes Laienapostclat eréffnen sich genug andere 
Arbeitsgebiete, z. B. Vorarbeit und Mitarbeit beim Konvertitenunterricht. 
Massenunterricht diirfte sich zur Zeit vermeiden lassen; er ist kein Ideal. Der 
Hauptwert der hier genannten Unternehmungen ,,An alle“ ist vorerst der, daB zu 
Einzelkonversionen Boden und Ansto& gegeben wird. Dem kirchlichen Ober- 
hirtenamt muB iiberlassen bleiben, die Stunde zu erkennen, da wir mit dem Netz, 
nicht nur mit der Angel ausgehen sollen. Proselytenmacherei ist von der katho- 
lischen Kirche jetzt und nie zu befiirchten. Davor bewahrt sie die katholische 
Auffassung vom Glauben als einem freien Gottesgeschenk, einer virtus infusa. 


II. Die Einzelkonversion. 
1. Vor der Konversion. 


Der Lebensweg eines Menschen, der fiir seine Person die Reformation revi- 
diert, ist naturgem48 von Zeitgeist und Zeitereignissen abhangig. Es muf aber 
betont werden, da8, unabhiangig von aller Gunst oder Ungunst der Zeitstimmung, 
ein jeder Protestant vor seinem eigenen Denken zur Nachpriifung, Eigenbegriin- 
dung und etwaigen Revision der Reformation verpflichtet ist. Leider erkennen 
nur wenige der heutigen Gefolgsleute einer geschichtlichen Gegebenheit, die 
mit den tausend Bedingtheiten alles geschichtlichen Geschehens belastet war 
und bleibt, die Selbstverstandlichkeit der Forderung, die ein Herr aus alt- 
lutherischer Dynastie einmal aussprach: ,,Eigentlich miiBte ein jeder, der das 
Recht haben will, Lutheraner zu sein, zuerst die katholische Kirche von Grund 
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auf kennen, um sich dann erst im eigenen Gewissen zu fragen, ob er sich Luthers 
Protest anschliefen darf und muB.“‘ Trotzallen Einflusses von Vorwelt und Umwelt 
tritt gerade beim KonversionsprozeB die Eigengesetzlichkeit jeder Seele im Nattir- 
lichen wie im Ubernatiirlichen in Erscheinung. Zwei seelische Grundbewegungen 
aber sind die ersten Voraussetzungen des Katholisierens der Zeit und des Sich- 
zurtickfindens des einzelnen: die erste ist, wie beim Erkenntnisvorgang tiber- 
haupt, ein Quy Cewv, das Erstaunen der Vernunft vor dem Phaénomen der Kirche ; 
die zweite ist des Herzens innerste ,, Unruhe zu Gott‘‘. Dazu gehért als negative 
Vorbedingung, daB der ganze Mensch nicht zu dem Riesenheer der ,, Gesattigten® 
gehort. 

Der Wege zur Kirche sind es so viele, als eben Seelen Wege zur Kirche 
suchen. An Biographien, besonders Selbstbiographien von Heimkehrern, gibt 
es eine groke, stetig wachsende Zahl. Bei all den Ahnlichkeiten, die sie unter sich 
haben mégen, lassen sich typische Grundformen nur schwer aufstellen. Mit dem 
BewuBtsein, daB es sich dabei um Hilfsbegriffe handelt, méchten wir unterschei- 
den: intellektuell Forschende; Menschen, denen vor allem an Gestaltung und 
Erfiillung ihres Lebens liegt; Gemiiter, die nach dem Uberwdltigenden hungern; 
Fiihrernaturen mit zundchst sozialerzieherischen Interessen, ein Typ, der heute 
wieder 4hnlich haufig wird, wie er es unter den Politikern der Romantik war; 
Gemeinschaftsuchende — ein soziologisches Interesse an der Kirche wird heute 
zuerst wach; Feingeistige endlich von kiinstlerischer Aufnahmebereitschaft. 
Auch diese Spielart — fin de siécle — Konvertiten nannte man sie friiher — 
braucht nicht im Geschmacklerischen steckenzubleiben. Solcherart typolo- 
gische, wenn man will charakterologische Gruppierung verdiente einmal die 
Miithewaltung der Religionspsychologen; fiir die Methodik der Seelenfiihrung 
lieBe sich manches daraus lernen. 

Sobald ein Suchender, und suche er auch noch ziel- und planlos, das Phano- 
men der katholischen Kirche in Sicht bekommt, tut sich ihm, ganz allgemein 
gesprochen, die Méglichkeit eines lustbetonten oder unlustbetonten, jedenfalls 
eigenartig bedeutungsvollen Erlebnisses auf. Er braucht dabei von religidsen 
Strebungen noch gar nicht geleitet zu sein; mancher muB dazu erst langsam 
geldutert werden. Mit allererster Einfiihrung sollen wir sehr freigebig sein, 
wenn wir auch wissen, da8 nicht alle Bliitentraume reifen. Es gibt immer 
noch im gebildeten Deutschland Leute, die keine Ahnung davon haben, daB in 
der Entfernung von ein paar Schnellzugstunden mitten im 20. Jahrhundert 
genug Menschen leben, die, heilig iiberzeugt, noch immer die,,mittelalterlichsten‘ 
religidsen Anschauungen haben, obwohl sie Luther und Kant sehr wohl kennen. 
Unwissenheit ist das starkste Bollwerk gegen eine Riickkehr zur Kirche. Uber 
Verbreitung und Tiefe dieser Unwissenheit wird man oft genug zu staunen Ge- 
legenheit finden. Und ihr abzuhelfen sind katholische Intellektuelle ebensooft 
nicht imstande — aus Unwissenheit, aus allzu bequemem Sichbegniigen mit 
einer massiven fides implicita. Wenn sich ein Andersglaubiger zur Kon- 
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version meldet, soll er die frohliche Freigebigkeit verspiiren, mit der wir jedem, 
der uns darum bittet, von unserem Reichtum quantum satis mitteilen. Es wird 
aber ratlich sein, ohne irgendwie grundsdtzliches MiBtrauen zu hegen oder zu 
zeigen, den Adepten auf seine geistige Gesundheit zu priifen, weil erlebnishung- 
rige Hysteriker beiderlei Geschlechts auf das Konvertierenwollen leicht ver- 
fallen. Die noch gesund und normal zu nennenden, aber gewissermafen an den 
Rand der Normalitat gebauten Menschen, die als ,,schizoid‘‘ bezeichnet werden, 
durften ein Hauptkontingent zu den Konvertiten abgeben. Sie sind — dies alles 
ohne jeden geringschatzenden Unterton gesagt! — irgendwie einseitig einge- 
stellt, daher sehr sto&kraftig, fast stets humorlos. Die Bereitschaft selbst zu 
heroischen Opfern ist, dies sei ausdriicklich bemerkt, noch keine Gewahr fiir 
geistige Gesundheit. Vorsicht ist auch geboten, wenn es sich um einen auffal- 
lend unfertigen Menschen handelt. Sehr haufig springen solche wieder ab, oder 
es kostet heillose Miihe, in einem zweiten KonversionsprozeB zu erwerben, was 
man schon langst zu besitzen vermeinte. Nie wird der Lehrer vergessen, da8 er 
durch Darbietung der Wahrheit den Horer mit einer gréBeren Verantwortlich- 
keit belastet, die nach unzulanglich vorbereiteter Konversion peinlich auf das 
gebundene Gewissen driickt. — Viele Anklopfenden sind im planlosen oder 
planvollen Suchen schon durch manches vorlaufige Obdach gegangen, ehe sie, 
vielleicht wie zufallig, die Kirche entdeckten. Die Seelenart dieser im modernen 
Weltanschauungsgetiimmel gar nicht seltenen Konvertiten, derer z.B., die 
durch ein theosophisches System gegangen sind, bleibt natiirlich von allen 
Stationen des bisherigen Weges her bepackt. Dieser Vorentwicklung muB 
sorgfaltig Rechnung getragen werden. Sodann gilt es, sich von Anfang an die 
typische Eigenart des ,,Falles‘“ klar bewuBt zu machen, etwa mit Hilfe der oben 
versuchten Klassifizierung. Der Weg, der jedem gerade not tut, mu ebenso den 
Eigenheiten des Menschen entsprechen wie seinen Einseitigkeiten entgegen- 
wirken. Ein charakteristisches Beispiel: Kommt da der Redakteur einer Kunst- 
zeitschrift mit der fest gefiigten Vorbemerkung: ,,Zu beweisen brauchen Sie mir 
nichts, denn ich glaube!“‘ Hier ware viel Apologetik nur Zeitverschwendung, 
wenn nicht Gefahr. Dennoch diirfen dem Mann gewisse Sicherungen rein in- 
tellektueller Art nicht vorenthalten werden, abgesehen davon, da der ge- 
bildete Konvertit mehr als andere nach des hl. Paulus Wort bereit sein muf, 
,Rechenschaft iiber den Glauben jedem zu geben, der sie fordert“. Kommt 
aber ein philosophischer Kopf, so wird man sich erinnern, da8 der lebendige 
Mensch nicht fiir ein System da ist, sondern umgekehrt, und wird sich hiiten, 
ihn ausgerechnet in ein ,,.Mein System“ der Glaubensbegriindung hineinzu- 
pressen. ,Wichtiger ist und bleibt, was der ,,dominus et magister’’ und der 
,apostolus’‘ zu sagen haben, als was vom,,philosophus“ stammt. Und mancher 
Mensch von heute wird lieber den Philosophen durch den ,,Herrn“ schatzen 
lernen als den,,Herrn‘‘ durch den Philosophen. Ja, es geniigt nicht einmal, den 
moglichen Weg des anderen nur zu dulden, man mufB selbst schon irgendwie 
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seinen Weg gegangen sein, wenigstens nachspiiren, ob sich nicht dessen seelische 
Ansatzpunkte in den Winkeln der eigenen Seele schon einmal fanden. So konnen 
wir versuchen, selber ,,mitzugehen“, ohne da8 wir unseren Besitz von seinem 
Einverstandnis auch nur im geringsten abhangig machen. Von einem bekannt 
wertvollen Buch ,,Unsere Sehnsucht“ sagte ein friihgereiftes Madchen: ,,Alles 
darin ist gewiB richtig. Aber die Wege der Sehnsucht ist der Verfasser selbst 
nicht gegangen!“‘ Der Konvertitenfiihrer kann daher nicht allzu einfachen Geistes 
oder allzu primitiver Glaubigkeit sein, er mii®te denn durch besondere priester- 
liche Liebe und besondere Wiirdigkeit fiir Gnadenhilfe ersetzen, was ihm an 
Einfiihlungsfahigkeit mangelt. Ein Alban Stolz, der so viele ,,Witterungen der 
Seele’ durchlitt, oder der wahrlich nicht grob gebaute hl. Klemens Hofbauer 
waren ideale Seelsorger fiir Suchende. 

Ist nun Klarheit iiber den gangbarsten Weg gewonnen, so treten die eigent- 
lichen Methodenfragen der Vorbereitung auf. Konvertitenfiihrung ist nicht 
nur Konversionsunterricht, wonach sie zumeist a fortiori benannt wird, sondern 
auch Erziehungs-, ja Heilaufgabe. Schon der Unterricht bedeutet eine unge- 
heure, die natiirliche Entwicklung gewissermafen kondensierende Zusammen- 
fassungsarbeit. Nie darf vergessen werden, daB sich in der Einzelseele dabei 
die Revision einer 400 jahrigen Entfremdung vollzieht. Soll eine solche Zusam- 
menfassung des Weitverzweigten von Nutzen und ohne Gefahr sein, so mu8 auf 
gleichzeitige Umstellung des ganzen Lebens, nicht nur auf das Umlernen des 
Kopfes gesehen werden. Wir haben hier einen fiebrigen Ubergangsproze8 vor 
uns mit Entwohnung und Eingewohnung. Er fordert feinfiihlige Samariterhande. 
Das ,,abgektirzte Verfahren“ ist in keinem Fall schon Ersatz fiir katholische Ab- 
stammung, Erbbesitz und natiirliches Kindheitswachstum, fiir das organische 
Werden, das Zelle an Zelle setzte. Eine Konversion darf um Gottes willen keine 
Ahnlichkeit mit dem Fakirwunder haben, bei dem in wenigen Minuten eine 
fertige Pflanze hochgezogen wird. Auch bei sorgsamem Vorgehen gibt sie zu- 
nachst nur eine noch nicht zum Eigenkleid gewordene Fremdkultur. Besonders 
ist dies in der Diaspora zu beachten, wo nicht das ganze Land die tausend lieben 
Hilfen katholischer Tradition mitgibt. Der Fiihrer mu8 um so langsamer 
und sorgsamer vorgehen, als der Wunsch nach der Konversion zumeist als 
ungestiime Forderung an ihn herantritt. Konvertitenfiihrung ist eine zeit- 
raubende, opferfordernde, aber auch tief begliickende unmittelbare Mitarbeit 
an Gottes rettender Liebe. Die Zeitdauer darf eher zu weit hinaus als zu knapp 
bemessen werden. Die Praxis der alten Kirche kann uns hiervorbildlich sein. 
Zur Uberwindung der Nervositat ist der Hinweis auf Pascals Wort dienlich, der 
Gott zum Unruhvollen sprechen 1a8t: ,,Du wiirdest mich nicht suchen, wenn du 
mich nicht schon gefunden hattest!“‘ und die friihzeitige Belehrung iiber die 
trostvolle Lehre von der ,,Seele der Kirche etwa in augustinischer Form: ,,Wie 
viele sind drinnen, die drauBen scheinen, wie viele sind drauBen, die drinnen 
scheinen!** ,,Wie viele Bécke sind drinnen, wie viele Schaflein drauBen!“ Der 
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Fithrer selbst ist fiir den Heimkehrer regelmaBig ein eigenes groBes ,,Erlebnis“, 
gleichsam das greifbare In-Erscheinung-Treten des kaum erst geahnten, begrifflich 
noch wenig geformten, ganz und gar nicht genau zu umgrenzenden Katholischen. 
Uberhaupt einen Fiihrer gefunden zu haben, ist fiir Protestanten etwas Neues, 
GroBes, Unerhortes. Man vergleiche die schéne Schilderung bei R. J. Sorge in 
»,Mutter der Himmel’. Natiirlich wird die zufallige, persénliche Eigenart des 
Fihrers. mit entdeckt, und auch diese ist ein Geschenk der Giite Gottes, dessen 
sich der Ankémmling freuen mag und mu&. Méchte nur dieser Fiihrer stets 
demiitig—verantwortungsbewuBt und stolz zugleich ob. seiner Sendung mit 
einigem Recht versichern kénnen wie jener Monch in Sorges Gedicht: ,,Erkenne 
doch, da8 ich kein kurzer Irrtum bin!‘‘ Der Gefahr jedoch, sich nun auf diesen 
einen Mann, auf seine besonderen Anschauungen und Lebensgepflogenheiten 
vollig festzulegen, soll nicht blo& bei Frauen von vornherein vorgebaut werden. 
Es ist grotesk, wenn eine Frau sich mit einem Strick kleidet, nur weil ihr Fiihrer 
ein Franziskaner ist. Einheitlichkeit der Fiihrung bleibt auf eine weite Strecke des 
Weges durchaus notwendig, ohne daB daraus eine Erbpacht werden darf. Gegen 
eine immerhin mogliche Enttauschung im grofen oder kleinen mu8 der Kon- 
vertit mOdglichst immun gemacht werden. Der aber ist zweifellos der beste Er- 
zieher, der sich am raschesten und griindlichsten entbehrlich macht. 

Fiir den eigentlichen Unterricht gibt es manche literarischen Hilfsmittel, 
doch keines, das u. E. ganz geniigend und ganz unentbehrlich ware. Bei ein- 
fachen Leuten wird man mit einem Kinderkatechismus auskommen, der nur 
in Moral- und Rechtsfragen entsprechend erganzt wird. Aber auch fiir Hoch- 
gebildete reicht jeder Didzesankatechismus hin. Sehr brauchbar, eben recht im 
Umfang ist der allbekannte Wilmers. Ein weniger versierter Lehrer unter- 
richtet am besten sich selbst aus einem Kontroverskatechismus. Der Erfah- 
rene weiB die geradezu stereotypen Fragen schon im voraus. und hat sich selbst 
eine wirkungssichere Antwort langst zurechtgelegt. Ein treffliches Muster 
dafiir liegt in des P. Expedit. Schmidt O. F. M. Buch: ,,Magnalia Dei®* vor. 
Die Diffusion und Konfusion im gegenwartigen Protestantismus verhindert, daB 
auch das beste Buch im Einzelfall als treffsicher empfunden wird. Dies gilt selbst 
fiir Méhlers Symbolik, die das klassische Werk ist und bleibt, dem der Protestan- 
tismus auch heute noch nichts Gleichwertiges entgegenzustellen hat. Sie sei dem 
Selbststudium der Gebildeten anempfohlen. In welchem Umfang eigentliche 
apologetische Literatur herangezogen werden soll, dariiber diirften schon die 
theoretischen Meinungen auseinandergehen. Wohlbedacht mu jedenfalls 
werden, da naturnotwendig keine Art Biicher so rasch veraltet wie gerade die 
apologetischen. Biicher, die sich durch , blendenden® Stil bei anspruchslosen 
Katholiken leicht beliebt machen, werden von dem, der aus dem fortgeschrit- 


7 2. Aufl. Késel & Pustet, Miinchen 1926. 
- 8 Bin Aufri® der.christlichen Gedankenwelt. Fiir Katholiken und Nichtkatholiken ge- 
zeichnet. 170 S., Késel & Pustet, Miinchen 1925. 
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tenen und bewufter kultivierten Geschmack der tatsachlichen Moderne her- 
kommt, als falsche Brillanten erkannt; er darf nicht den Eindruck gewinnen, 
daB sie unsere wahren Juwelen darstellen. 

Selbstverstandlich geht der Unterricht von dem Gemeinsamen aus, vom 
ersten seelischen Ansatzpunkt des Konversionswunsches. Rom wird nicht an 
einem Tag erbaut; niemand wird an einem Tag bekehrt von allen, besonders 
von kleinen, hartnackig geliebten Eigenheiten seines Denkens. Man kann des- 
halb dem Ankémmling manche Spezialmeinung iiber Gott und Welt ruhig 
lassen, sei es nun Sozialismus oder Antisemitismus, Pazifismus oder Deutsch- 
tiimelei. Lehrer und Schiiler stehen anfangs noch weit auseinander, nicht nur 
in den Gedankeninhalten selbst, sondern auch in der Art und Weise zu denken, 
ja schon im Sprachgebrauch. Wenn z.B. der Katholik vom ,,Glaubensgut* 
spricht, versteht er darunter das objektive depositum fidei, der positive Pro- 
testant kann dabei nur an die subjektive Glaubenskraftigkeit denken. Deshalb 
ist Kiarstellung und Klarhaltung der Termini und Fernhaltung alles Literaten- 
gefasels nétig. Bald wird der Unterrichtende erkennen, wo der Glaube im tief- 
sten Wesen des jeweiligen Schiilers eingesenkt und sozusagen unldslich verbolzt 
werden kann. Der eine hat vielleicht ein naturhaftes Verhaltnis zum Werte der 
Tradition, der andere besonderes Verstandnis fiir organische Entwicklung, 
der dritte fiir die Notwendigkeit der Autoritat. Aus dem zunachst urwald- 
ahnlichen Reichtum des gesamten Glaubensgutes muB eine einzige, gerade ihm 
verwandte Idee und Tatsache mit bestimmender, zwingender Kraft herauf- 
wachsen. Dann wird man ganze Partien des Katechismus mehr kursorisch 
nehmen, gewissermaBen sub una conclusione anschlieBen kénnen. Ein 
Beispiel: Ein evangelischer Theologe las in einem schlichten Biichlein den einen 
Satz, da&8 wohl Gerstenkorn und Weizenkorn einander dhnlich und dennoch 
grundverschieden, dagegen Weizenkorn und Weizendhre bei aller 4uReren Un- 
ahnlichkeit organisch eins seien, angewandt auf das Verhdltnis von Urkirche, 
Reformation und heutigem Katholizismus. Daraus erspiirte er in einem ange- 
borenen Sinn fiir das ,,Organische‘‘ das Grundgesetz der dogmengeschichtlichen 
Entwicklung und wurde katholisch. Methodisch richtig stellt u. a. Bitters Kon- 
troverskatechismus die Lehre von der Kirche an den Anfang; denn diese ist 
das wichtigste, das qualendste Interesse des Konvertiten. Von hier aus wird 
Gott und Christus erkannt, ein Gedanke, der neuerdings auch in der innerkatho- 
lischen Katechetik und Fundamentaltheologie an Boden gewinnt. Aus der 
Lehre von der Kirche wird der sakramentale Charakter des katholischen Weges 
zu Gott klar, wenn es nicht schon ein erster ,,globaler‘‘ Begriff vom Wert des 
Sakramentes war, der auf die Kirche hinwies. Jedem einzelnen Lehrpunkt von 
der Gotteslehre bis zur Eschatologie soll sodann seine Beziehung zum zentralen 
Kirchenbegriff gegeben werden. Die Schrift mu in die Tradition, diese in den 
gesamten Lebensflu8 des Gottesreiches auf Erden eingestellt werden. Zu der 
alles noch so Periphere einigenden Grundidee wird so die Erkenntnis, der Karl 
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Adam die klassische Formulierung geschenkt hat: ,,Nicht das ,Ich‘, sondern das 
»Wir‘ ist der Trager des Geistes®.‘‘ 

Welche Rolle darf und soll die Polemik im Gntcercht spielen? Mohler 
deutet in der Vorrede zur ersten Auflage seiner ,, Symbolik“ an, daB es eigentlich 
nur einen Streitgegenstand zwischen den Konfessionen geben diirfe, welche von 
ihnen Christum mehr liebe. Grundforderung sei iiberhaupt: méglichst wenig 
Polemik! Von dem Unvermégen seiner eigenen alten Gemeinschaft ist ja der 
Konvertit ohnehin tiberzeugt; und was in ihr wahrhaft ein Wert war, ist ihm 
entweder tief ins Herz gegraben, oder es soll ihm ausdriicklich zu BewuBtsein 
gebracht werden, wenn er zu maflosem, unterscheidungslosem Aburteilen ge- 
neigt ist. HerausreiSen ist viel weniger schwierig und wichtig als Hinein- 
fiihren. Fein organisierte Menschen finden sehr schwer aus dem einmal Geschatz- 
ten heraus. Da kann’s freilich geschehen, daB ein Suchender im Alten stecken- 
bleibt, oder daB der Fiihrer keinen anderen Erfolg hat als den, aus einem lauen 
Protestanten einen eifrigen gemacht zu haben. Er brauchte dariiber nicht allzu 
ungliicklich zu sein. Christum hat er gepredigt, und das ist das Wichtige. Be- 
sondere Vorsicht ist fiir die Behandlung des Lutherproblems anzuraten. Des 
hl. Klemens Hofbauer offenes Wort, an Perthes gerichtet, sei uns dafiir rich- 
tungweisend’®. Er meinte, der Abfall von der Kirche sei eingetreten, weil die 
Deutschen das Bediirfnis hatten, einmal fromm zu sein. Er habe diesen Ge- 
danken auch in Rom vor Papst und Kardinalen ausgesprochen. ,,Aber sie haben 
mir nicht geglaubt und halten fest daran, daB Feindschaft gegen die Reli- 
gion es sei, welche die Reformation bewirkt hat*?.“‘ Vorbildlich in Ton und Inhalt 
sind u. E. Kiefl, ,, Martin Luthers religidse Psyche als Wurzel eines neuen philo- 
sophischen Weltbildes?“‘, und Merkle, ,,Das Lutherbild in der Gegenwart“ (Hoch- 
land, 20. Bd., 541 ff.). Eine besonders fein erfiihlte Lutherpsychologie hat Alois 
Knopfler in seinen kirchengeschichtlichen Vorlesungen an der Miinchener Universi- 
tat gegeben, fiir die ihm seine Schiiler den Dank lebenslang nachsenden werden. 
Protestantische Lutherschilderung halt sich fast nie vom Panegyrischen frei. Ihre 
Nachwirkung 14Bt sich nicht durch eine schroffe Antithesis ausgleichen. Doch 
finden sich auch seelische Entwicklungen, in denen mit Ablegung des Lutherzornes 
maBloser Zorn gegen Luther sich einstellt. Ob man sich dessen wohl je freuen 
darf? Wer ist hdher zu schatzen, der Judenkonvertit, der Antisemit wird, oder 
der nun erst recht seinem Volk trauervolle Liebe zuwendet, wie etwa der Met- 
tener Benediktiner P. Roman Sachs, der noch als alter Mann aus dem Refek- 


® Glaube und Glaubenswissenschaft im Katholizismus. 2., erweiterte Aufl., Rottenburg 
N. 1923, 32. 
10 J. Hofer, Der hl. Klemens Hofbauer, 383 ff., Freiburg 1921. 
11 Vgl. die Beurteilung der Reformation durch Gorres im Mainzer Katholik 1825 
(R. ReiBe, Die weltanschauliche Entwicklung des jungen J. G., Breslau 1926, S.113, Anm. 3). 
12 Katholische 1 alae und modernes Denken, 2. u. 3. Aufl., 17 ff., Manz, Regens- 
burg 1923. 
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torium lief, wenn ein Wort der Tischlesung antijiidisch klang. Treffsicherheit 
in der Polemik la8t sich heute nur erreichen bei sehr genauer Kenntnis der Vor- 
ginge im anderen Lager, die auch im allgemeinen das Vertrauen des Schiilers 
wesentlich erhéht. Was man nicht ganz griindlich kennt, dagegen soll man jeden- 
falls nie polemisieren. Man wird auch danach streben, sich durch Altglaubige 
nicht an Bibelkenntnis iibertreffen zu lassen. Uber die fortschreitende Ent- 
christlichung des Protestantismus wird man nicht triumphierend reden, weil 
dabei nur das gemeinsame Materiale abnimmt, das trennende Formale aber be- 
stehenbleibt. Jede Minderung der Verehrung des Gottessohnes muf uns doch 
zu innerst betriiben! Der Unterrichtende wird stets mehr zum Nachdenken als 
zum Nachbeten, mehr zu demiitig-eifriger Priifung als zum glaubigen ,,Schlucken*‘ 
seiner Darlegungen auffordern, wird den Schiiler auch nicht allzu friih auf eine 
bestimmte innerkatholische ,,Richtung‘ festlegen. Wenn z.B. der Neuling 
durch Meister Eckhart gefesselt wurde, soll man nicht sogleich nach dem Den- 
zinger greifen. Kann doch erfahrungsgem4B selbst das destruktiv Gemeinte 
zum Heile fiihren. Wie manchem war Nietzsche Helfer dazu! ,,Lesen Sie Luthers 
Werke!“ riet Alban Stolz dem jungen Augustin Arndt, als. dieser ihn fragte, 
woher er am ehesten die Kirche schatzen lernen kénne. In Bensons ,,Bekennt- 
nissen eines Konvertiten‘‘ kann man anderseits von der katastrophalen Wirkung 
lesen, die auf seine zum Ubertritt bereite Seele die selbstgefallige Siegeszuver- 
sicht eines katholischen Predigers iibte! Noch eine technische Bemerkung: 
Memorieren von Texten mu méglichst eingeschrankt werden. 

Dem Konvertiten-Unterricht geht die Konvertiten-Erziehung zur Seite, 
die Einfiihrung ins Glaubensleben, gewissermafen die Einfiihrung in eine 
Familie von alter Kultur und immer neuer Herzlichkeit. Das Bedeutsamste und 
Begliickendste ist die Erziehung zum Gebet. Das erste, ja das eine Notwendige 
dabei ist eine genaue Einfiihrung in die MeBliturgie, deren Gedanken- und 
Formenfiille anfangs verwirrt. Ein MeBbuch gehért in die Hand eines jeden 
Heimkehrers. Am leichtesten und sichersten diirfte eine historische Betrach- 
tungsweise etwa an Hand der Biicher von. P. Kramp oder der Sammlung ,,Ec- 
clesia orans‘‘, MeSaufbau und Kirchenjahr, sowie die Praxis des Empfangs der 
Sakramente verstandlich machen. Mit Julie v. Massow, P.Odilo Rottmanner 
u. a. empfehlen wir auch Anleitung zum Psalmengebet, sofern dies nicht ohne- 
hin schon geiibt wurde; dann einige Volksandachten, die bestimmte Jahres- 
oder Tageszeiten heiligen wie den ,,Engel des Herrn‘‘, zu dem ohnehin noch 
mancherorts die protestantischen Kirchenglocken rufen. Wie wir dem Neuling 
nicht dogmatische Spezialmeinungen aufdrangen diirfen, ware es gefahrlich, 
gewisse katholische Andachtsspezifika von ihm zu fordern, wenn sie ihm nicht 
von Natur ,,liegen“‘, wie Rosenkranzgebet, Verehrung. ekstatischer Jung- 
frauen, Devotionalienwesen, ja sogar, wie Rothe (a.a.O. 29) bemerkt, auch 
die Herz-Jesu-Andacht. Sehr ndétig ist eine Apologie der Behandlung des 
Paternoster in unserer Kirche — soweit eine solche manchesmal moglich ist! 
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Heiler hat ganz recht, wenn er in seiner Schrift iiber ,,Katholischen und evange- 
lischen Gottesdienst“ darauf aufmerksam macht, daB die Vaterunserglocke dem 
Herzen des Protestanten so viel bedeutet wie uns das Wandlungslduten. Welch 
hervorragendes Anregungs- und Férderungsmittel die 4uBere Feierlichkeit und 
méglichst gerundete Schénheit des Gottesdienstes ist, beweist fast jede Kon-. 
versionsgeschichte. Soviel Lokalpatriotismus wird man dem Verfasser dieser 
Seiten erlauben, da er mit besonderer Freude in einigen Biographien, z. B. 
in derjenigen der C. Wohler und in Jérgensens ,,Unsere Liebe Frau von Dane- 
mark“, von dem Eindruck des Hochamtes in der Bonifaziusbasilika zu Miin- 
chen liest. Von der Sendung Beurons, vom Segensradius von Maria Laach, von 
der Wichtigkeit der Liturgiepflege angesichts der Aufgabe, Anglikanern und 
Russen naherzukommen, braucht wahrlich nicht gesprochen zu werden. Die 
Geschmackspflege mu8 sich sogar um die letzten Einzelheiten der Paramentik 
annehmen, da auch Lappalien uniiberwindliche Schranken bilden kénnen. 
Nur-dsthetischem GenieSertum mu8 freilich vorgebeugt werden. Auch die 
stillste Messe im letzten Dorfkirchlein ist genau so ,,eigentliche‘‘ Liturgie wie 
der glorreichste und stilreinste Gottesdienst in Dom- und Abteikirchen. Noch 
etwas Unscheinbares, aber nicht Unwesentliches: Ein fiir alles Katholische sehr 
aufgeschlossener evangelischer Vikar fragte eine konvertierte Dame, wie er denn 
zu innerstem Verstandnis des katholischen Wesens kommen kénne. Die Ant- 
wort lautete: ,,Knien Sie sich nur ein halbes Stiindlein in eine Kirche vor den 
Tabernakel, beugen Sie aber wirklich ihre protestantischen Kniee und lassen Sie 
Gott zu ihrem Herzen reden!“* Der Vikar, der selbst geplant hatte, nach Beuron 
zu gehen oder Exerzitien mitzumachen, erwiderte: ,,Das konnen Sie nun doch 
nicht verlangen!‘‘ Sobald das Knie einmal gebeugt ist, meint Helene Most, ist 
man bereits katholisch. ,,Herr, ich glaube. Hilf meinem Unglauben!* wird 
das erste trostreiche Gebet des Suchenden sein, ein ,,Adoro te devote“ das letzte. 


2. Der Konversionsakt. 


Wenn nun der Katechumene — wir sind hier in der Lage, die herrliche alt- 
kirchliche Institution zu erneuern — alle Stufen seiner inneren Entwicklung 
durchlaufen hat (Rothe zahlt deren acht auf, als echter Konvertit das MaB 
von sich selber nehmend), ist der Ubertrittsakt, richtiger und befriedigender 
gesagt der Riicktrittsakt, noch immer nicht ein selbstverstandlicher, blo8 for- 
meller Abschlu8. Gerade vor die letzten Entscheidungen treten oft die groBten 
Hindernisse, nicht etwa nur Hindernisse 4uBerer Art, wenn auch schweren Ge- 
wichtes, wie drohender Bruch mit der Familie, Herzensentiremdung gegentiber 
den nachsten Lieben, die Aussicht auf einen schweren Kampf um das tagliche 
Brot. ,,Fiinf Griinde habe ich gegen die Annahme des katholischen Glaubens, “ 
sagte ein anglikanischer Pfarrer: ,,eine Frau und vier Kinder.“‘ Auch nicht nur 
erneutes Aufwachen alter Vorurteile und plotzlicher Verdachte. ,,Wann diirfen 
wir denn Ihre Konversion uns erhoffen ?“‘ fragte einmal mit allzu freundlichem 
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Schmunzeln ein Ordensmann eine hohe Dame. Da stieg in ihr helle Angst wie 
vor Polypenarmen auf, und sie ging den Weg nicht weiter. Entgegen aller Logik 
erstehen am Ende des Unterrichts gar nicht selten aus irgendeinem unwesent- 
lich scheinenden Punkte innere Glaubenshemmungen. Mit eigenartiger Haufig- 
keit werden hier nochmals Bedenken beziiglich der Kommunion unter nur einer 
Gestalt vorgebracht. Diese Frage mu der Fiihrer genau studiert haben und 
muB8 ein der Seelenart des Fragenden angemessenes, endgiiltig beruhigendes 
Argument, in gewissem Sinne also ein argumentum ad hominem bereit haben. 
Nur zu oft erfolgt auf die Erkenntnis der Verstandlichkeit, der Méglichkeit 
eines Ubertritts nicht mehr die weitere Erkenntnis der Notwendigkeit und 
PflichtmaBigkeit dieses Schrittes. An dieser Stelle wird erst recht Klar, 
welch komplexer Akt hier vorliegt. Als Beweis fiir das Katholisieren eines Ge- 
lehrten die einzige Tatsache, da8 ,,er sich eine katholische Dogmatik auslieh“, 
anzusehen heift doch allzu harmlos denken! Manchmal gibt es in dem — mensch- 
lich-psychologisch betrachtet — letzten Moment ein ganz unerklarliches Stehen- 
bleiben. Den glaubigen Beobachter kann auch dies nicht tiberraschen. Man 
darf sogar kiihn behaupten: Wo nicht ein letztes ganz Unbegreifliches in den 
Motiven zum letzten Schritt wirksam scheint, darf eine Konversion gar nicht 
zugelassen werden! Dieser unfaBbare Rest nach Abzug aller natiirlich be- 
stimmbaren Faktoren ist eine gewisse Gewdhr dafiir, da8 wirklich die Gnade 
am Werke ist. Immer und immer wieder tibt gerade das Altarsakrament seine 
im strengsten Sinne wunderbare Anziehungskraft aus, ahnlich auch der Schutz 
der Gottesmutter. Zusammenfassend lat sich die paradoxe Forderung auf- 
stellen, daB der Katechumene erst katholisch werden darf, wenn eres bereits ist. 

Was nun die letzte Vorbereitung zum Akt des Ubertritts angeht, so 
hiite man sich, ein groBes Gemiitserlebnis zu prophezeien, behiite sogar be- 
sonders sorgsam den Anklopfenden vor solcher, im Grunde unreligidser, weil | 
selbststichtiger Hoffnung, damit nicht a4hnlich wie nach manchem EheabschluB 
Enttauschung und Erkaltung eintritt. Es ist gut, die vorgeschriebene Abschwo- 
rungsformel und die Loslésung vom,,Bann“ eigens zu erklaren, da sie ein wenig 
nach ,,finsterem Mittelalter’‘ aussehen. Wer sich vertrauen kann, nur bona fide 
geirrt zu haben, kann dies natiirlich auch nicht formulargetreu ,,bereuen‘’. Eine 
innerlich und auferlich gut vorbereitete Ubertrittsfeier wird zum erschiitternden, 
oft unvergleichbar tiefen Erlebnis fiir den Heimkehrer wie fiir seinen Fiihrer. 
Gerade die starke Gefiihlsbelastung, die zu erwarten ist, macht es ratlich, den 
Kreis der Zeugen méglichst einzuschranken. Wo sich die in der alten Kirche 
bei ahnlichen Akten gebrauchliche Offentlichkeit der Feier empfiehlt, hat sie 
auch heute noch ihre Bedeutung. Fiir 4uRere Wiirdigkeit und Innigkeit soll 
liebevoll gesorgt sein, alles Theatralische wird peinlich vermieden. Um einer 
allzu groBen Intensitat des Gemiitserlebnisses vorzubeugen, wird es sich emp- 
fehlen, die einzelnen Akte: Lésung vom Bann, eventuelle Nachtaufe, Beichte 
und Kommunionempfang, auf mehrere, am besten auf zwei aufeinanderfolgende 


50 


Tage zu verteilen. Bei der Verworrenheit der Theorie und Praxis im heutigen 
Protestantismus dirfte in der Mehrzahl der Falle die bedingungsweise Spen- 
dung der Taufe ratlich sein. Das Urteil dariiber liegt nach genauem Berichte 
des Fiihrers bei der oberhirtlichen Stelle. Genaue Aufklarung iiber den Sinn 
dieses Aktes ist notwendig; die Empfindungen altglaubiger AngehGriger miissen 
feinfiihlig geschont werden. Manchmal wird allerdings der Wunsch nach einer 
nochmaligen Taufe ungestiim geduBert werden; auf die Erwagungen des Fiihrers 
kann dies keinen Einflu& haben. Sehr fehl am Ort erscheint uns eine reklame- 
artige Verbreitung der Nachricht von der erfolgten Konversion, wie sie von der 
Presse hie und da nicht sehr taktvoll, aber um so eiliger, ja selbst voreilig be- 
sorgt wird. Solche ,,Reklame“ beleidigt die feinen und macht hochmiitig die 
unfeinen Gemiiter. Die Begeisterung auf katholischer Seite kann entwiirdi- 
gend, sektenmaBig werden. Es kann gar nicht ernst genug betont werden, daB 
in jedem Fall die Kirche der gebende Teil ist. Anderseits diirfen Neuaufge- 
nommene nicht auf Teilnahmlosigkeit oder MiBtrauen stoBen. Méchte jeder von 
ihnen mit Fr. van Eeden von sich sagen kénnen: ,,Ich kam als Bettler und wurde 
aufgenommen wie ein alter, lang erwarteter Freund! 


3. Nach dem Ubertritt. 


Mit dem Ubertrittsakt ist die Arbeit des Fiihrers keineswegs zu Ende, denn 
, die Offentliche Konversion ist nicht Abschlu8, sondern nur Etappe auf dem 
Sehnsuchtsweg der Seele zu Gott* (Max Fischer im Jahrbuch des Vereins 
akademisch gebildeter Katholiken, 1919). Die Aufnahmefeier darf nicht der 
Seele Mai beenden, sie darf nicht aus einem sch6nen Wahn in eine zu rauhe Wirk- 
lichkeit stoBen. Darum halten wir die Nachbehandlung fiir die schwierigste 
Aufgabe des priesterlichen Helfers und ftir ebenso unerlaBlich wie die Vorberei- 
tung. ,,Die Erkenntnis der Realitaten ist die entscheidende Krisis in der Seelen- 
geschichte des Konvertiten“, meint derselbe Max Fischer. Einer solchen Krise 
wird der verstandige Seelsorger schon von langer Hand her vorgebeugt und ent- 
gegengearbeitet haben. Das geschieht durch stilles, langsames, sozusagen 
homéopathisch dosiertes, aber ganz unbarmherzig ehrliches, eigenes Hinweisen 
auf die rugae und maculae der Kirche, die sich aus ihrer gottgewollten Natur 
als gittlich-menschliche Gemeinschaft notwendig ergeben. ,,Die Kirche der 
Reinen“ ist ein sektiererisches Idol; sein Teil zur ,,Reinheit der Kirche“ beizu- 
tragen, das gliihende Begehren des wahren Katholiken. Wir moéchten glauben, 
daB die genannte Krise iiberhaupt durch rechtzeitige geeignete Temperierung 
der auch hier verhangnisvollen, allzu groBen Menschenglaubigkeit vermieden 
werden kann. So 1a8t sich verhindern, daf das heiliggltihende Herz des Neu- 
lings zu jah mit einer Wirklichkeit zusammenstoBt, die nur aus bedauerlicher 
, Gewohnung“ an das Heilige erklarlich ist. Auch hier ware es klug, der Mahnung 
des hl. Benedikt im 58. Kapitel seiner Regel Geltung zu verschaffen, da8 man dem 
Neueintretenden zuerst alles Widrige und Rauhe des Weges vor Augen stelle 
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und den Eintritt nur dem gestatte, der trotzdem in Beharrlichkeit darum bittet. 
— Bedeutungsvoller und mehr verbreitet diinkt uns eine andere Krankheits- 
erscheinung, die freilich Konvertiten selbst nur selten als solche erkennen und 
anerkennen werden, die aber deshalb um so zartere Obsorge zur Ausheilung 
fordert. Vielleicht ist es erlaubt, sie ohne allen abschatzigen Unterton wiederum, 
aber die Dinge tapfer beim Namen nennend, als ,,Konvertitenentziindung** zu 
bezeichnen. Es handelt sich dabei um eine gewisse, aus den Ursachen leicht 
begreifliche Monomanie: eine neue Idee wird beherrschend, ja verdrangend. 
Was dem von Abstammung und Erziehung her katholischen Menschen selbst- 
verstandlich, mdglicherweise allzu selbstverstandlich ist, wird vom Neuling 
krampfhaft betont und zur Schau gestellt, was ihn zuweilen unangenehm, ge- 
radezu komisch wirken la48t. Es ist nur zu begreiflich, wenn ,,das Gansemadchen, 
das K6nigin wird‘‘ — so kam sich Jda Hahn-Hahn vor —, den Kopf verliert, 
wenn der Bekehrte griindlich verbrennt, was er angebetet, und anbetet, was er 
verbrannt hat, wenn sich der Neuling, zumal wenn er stiirmisch begrtiBt wurde, 
als Mittelpunkt der Welt fiihlt, wenn er ein parvenumaBig ausladendes Ge- 
baren annimmt. Gewisse Symptome finden sich regelmaBig bei diesem Fieber: 
ein Alleingeltenlassen des eigenen Weges, des eigenen Fiihrers, eines einzigen 
Ordens, ja eines bestimmten Gotteshauses. Bezeichnend dafiir ist, daB bereits 
Ubergetretene Biographien anderer Heimkehrer nicht allzu gerne lesen. Ein 
iiberkatholisches Schatzen 4uBerer Formen, wenn z. B. ein hochgebildeter Mann 
entsetzt ist, in Gegenwart des Heiligen Vaters sitzen zu sollen. Eine Uber- 
betonung von Andachtsspezialitaten, z.B. in schwarmerischer Verehrung 
mystisch begnadeter Personen, in auffalligem Sichbehangen mit Medaillen 
u. 4. Die bisher genannten Symptome sind ziemlich harmloser Natur. Ernstere 
Aufmerksamkeit ist folgenden zuzuwenden: Um dem neu gefundenen Reichtum 
moglichst ungeteilt leben zu kénnen, entsteht in manchen ein machtiger Drang 
zur Beschaulichkeit, zu einem womdglich besonders strengen Ordensleben und 
— seit neuestem nicht nur bei Mannern — auch nach dem Priestertum ; Verhei- 
ratete méchten am liebsten von Ehebanden frei sein. Vielleicht haben sie sich 
zuvor lange gestraubt, die paulinisch-katholische Héherwertung der Jungfrau- 
lichkeit gegentiber der Ehe anzuerkennen: jetzt mochten sie sich eine ,, Josephs- 
ehe“‘ zur Pflicht machen aus dem meist unbewuBten Beweggrund, daB es ihnen 
unertraglich erscheint, das weniger Vollkommene zu haben. Zuweilen tritt Inter- 
essenlosigkeit fiir alle ,,ablenkenden“ irdischen Dinge auf. Als man einen eben 
konvertierten jungen Ordensnovizen, der sich weigerte, andere als geistliche Ge- 
sprache zu fiihren, aufmerksam machte, er kénne so seinen Verstand verlieren, 
antwortete er: ,,Dann ist eben dies Gottes Wille!“ Ein starker Verkiindigungs- 
drang, ein Propagandatrieb regt sich in jedem, der mit Feder und Rede umgehen 
zu konnen glaubt. Man denke an M. F. Cyprians Rolle beim ,,Hochland“‘! Wei- 
terhin zeigt sich der Eifer des Neubekehrten besonders in eifrigem Negieren. 
Sein Antistandpunkt bezieht sich entweder auf die verlassene Religionsgemein- 
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schaft, die ihn getduscht, enttauscht und in Armut gehalten hat, und auf seine 
eigene friihere Schuld und Gleichgiiltigkeit; von dem letztgenannten ,,Ressen- 
timent™ sind selbst des groSen Augustinus Bekenntnisse nicht frei. Oder er 
wirkt sich gegen alles in der neuen Gemeinschaft Unverstandliche aus, besonders 
gegen die wirkliche oder vermeintliche Gleichgiiltigkeit der Kirche gegeniiber 
dem von Gott ihr anvertrauten Besitz. Der alte reformatorische Schwung 
wirft sich auf das Verbessernwollen der neu entdeckten Umwelt, wie dies auch 
aus einer Bemerkung M. Fischers in seiner 4uBerst lehrreichen Selbstdarstellung 
durchscheint: ,, Vorwartsstreben nach MaBgabe der eigenen Kraft, um zu wirken, 
daS die Kirche immer mehr an Katholizitaét (!) gewinne nach innen und nach 
auBen.** Jeder Konvertitenfiihrer kennt das hier beschriebene typische Krank- 
heitsbild der ,,Konvertitenentziindung’’. Fieberhéhe und Fieberkurve sind 
natiirlich in jedem Fall verschieden. Ein methodisch interessierter Aufsatz muB 
sie an den augenfalligen Erscheinungen eines ,,groBen Fiebers‘ darstellen, er darf 
sich nicht scheuen, ,,Grenzfalle‘‘ aufzuzeigen; die Erkenntnis und Behandlung 
unscheinbarer, oft geradezu liebenswiirdiger Formen, in denen in der Regel 
das Fieber auftritt, kann von da aus nicht mehr schwer fallen. 

Dieses Fieber kann und muf heilbringend werden, wenn es der verniinftigen 
Festigkeit und aufmerksamen Riicksicht des Fiihrers gelingt, es auf Normal- 
temperatur, die Hitze auf W4arme herabzusetzen, die Bewegung, die anfangs 
tibers Ziel hinausschieBen mochte, zu ruhiger Gleichmabigkeit bei verstandiger 
Zielsetzung zu bringen. Nur Ruhe, Ruhe auch im Eifern, ist gotteswiirdig. Die 
Neuglaubigen miissen lernen, gelassen zu arbeiten, wie eben rechte Gottes- 
kinder arbeiten. Die hierzu dienliche Nachbehandlung kommt zumeist bald 
und leicht zu ihrem Ziel. Dem Zweck dieser Nachbehandlung dient eine regel- 
maBige Fortfiihrung der Unterrichtsstunden und Besprechungen, eingehende 
Seelenfiihrung — das ,,Technische“ der Beichte fallt Konvertiten tbrigens gar 
nicht schwer —, schlieBlich allmahliches Bekanntmachen mit nur peripheren, 
dafiir aber charakteristisch katholischen Ubungen wie dem Rosenkranzgebet. 
Alle Einzelheiten werden dabei zentripetal zuriickbezogen auf einen wiirdigen 
Gottesbegriff und einen richtigen Kirchenbegriff. Zu alledem bietet der Fir- 
mungsunterricht nochmals schéne Gelegenheit. Merkwiirdigerweise bringen die 
Konvertiten fiir dieses Sakrament zumeist wenig Verstandnis mit. Immer mehr 
sollen sie sodann in den Pfarrverband eingegliedert werden. Sie durfen dabei 
etwaige lastige Neugier, vorsichtige Zuriickhaltung oder auch Mangel an Ver- 
standnis seitens der Alteingesessenen nicht scheuen, aber sich auchnicht ungestiim 
vordrangen. Die Warnung des Apostels, den ,,neophyta“ nicht an leitende Stellen 
zu setzen, gilt auch heute noch und nicht nur fiir Zulassung von kaum Ubergetre- 
tenenzum Studium der Theologie. Bald ermoglicht sich die Einfihrung in gut katho- 
lische Familien und— mit gebotener Vorsicht — in gut geleitete katholische Vereine, 
Man sorge, da8 sie darin als Ferment und nicht als Sprengpulver wirken. Durch 
eine gliickliche Firmpatenwahl kann sich der Seelsorger Hilfe und zunehmende 
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Entlastung verschaffen und so auch diesem ehrwiirdigen Institut wieder zu 
Bedeutung verhelfen. Eigene Konvertitenzirkel scheinen uns ihren Hauptwert 
in missionarischen Wirkungsmoglichkeiten zu besitzen. Ein gegenseitiges Sich- 
in-Begeisterung-Erhalten scheint demgegeniiber weniger wichtig. Unterricht 
braucht zunadchst noch jeder Neuling fiir sich, auch wird jeder seinen eigenen 
Fiihrer haben; wenn er einen geeigneten hat, ist jeder zweite zu viel. Und end- 
lich: man bleibt doch nicht ewig Konvertit, man wird endlich einmal ganz 
katholisch! Das ist das letzte Ziel der hier gezeichneten schweren und schénen 
Aufgabe, dieser Lehr-, Erziehungs- und Heilarbeit, eine gute Seele kindlich-froh, 
selbstverstandlich atmend und trinkend an den ubera consolationis der Kirche 
zu wissen, ganz fraglos, ganz zu Hause! So spricht der Volkerapostel, in dessen 
Leben das Bekehrungserlebnis wahrlich einschneidend genug stand: ,,Bruder! 
ich bilde mir nicht ein, es ergriffen zu haben; aber eines tuich, ich vergesse, was 
hinter mir liegt, und strecke mich aus nach dem, was vor mir liegt‘ (Phil 3, 13). 

Vielleicht findet der eine oder andere unserer Leser, da wir allzu nachdenk- 
lich und allzu scharf umreiBend gerade dem Problematischen in den Konver- 
sionsgeschehnissen nachgegangen sind. Verfasser ist demgegentiber der Mei- 
nung, daB es nicht ndtig ist, vom Unproblematischen zu sprechen, und daB wir 
in der Verfeinerung unserer Seelsorgsmethoden nicht leicht zu weit gehen kénnen. 
Ist nicht gerade dies das Erhebendste in der Betreuung der Suchenden, daf sie mehr 
noch als andere Seelsorgszweige wahrer Samariterdienst am ausgepliinderten 
Nachsten ist? Im Jahre 1923 gestand Erzbischof Séderblom von Upsala in einer 
Predigt zu St. Lukas in Miinchen: ,,Wir haben nun wieder gelernt, da& Jesus 
nicht nur Lehrer ist, sondern auch Arzt.‘‘ Gewi8, fiigen wir Katholiken dem bei: 
weil die Welt von heute den Arzt sucht, findet sie zum katholischen Priester. 
Mogen viele, viele in inm den Samariter finden, wie ihn Annette Droste in ihrem 
,,Geistlichen Jahr“‘ zum 14. Sonntag nach Pfingsten schildert: 


»,--. Und wenn an deines Tempels Tor 
Steht einer einsam, ausgeschlossen, 
Des Tranen doch vor Gott geflossen, 
Des Seufzer doch erreicht sein Ohr: 
Ihm magst du deine Rechte reichen 
Und deuten aufwarts nach dem Blau, 
Wo allen glithn der Sterne Zeichen, 
Fiir alle sinkt der milde Tau!‘ 
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Liturgische Erneuerung und Exerzitienbewegung. 


Von Dr. Ildefons Herwegen, Abt von Maria Laach. 


Be liturgischen Erneuerung, die im letzten Jahrzehnt langsam aufgebliiht 
ist, geht seit dem Kriege die Exerzitienbewegung zur Seite. Beide Be- 
strebungen verfolgen das gleiche Ziel: Belebung und Vertiefung des religidsen 
Lebens. Eine jede aber sucht es auf andere Weise zu erreichen. Das liturgische 
Apostolat sieht seine Aufgabe darin, die Glaubigen zu einem regelmafigen Leben 
mit der Kirche zu fiihren und auf dieser via ordinaria zur Vereinigung mit 
Gott durch Christus, unseren Herrn, aufzusteigen. Die Exerzitienbewegung 
will die Bekehrung der Siinder und die Vervollkommnung der Bekehrten durch 
auRergewoéhnliche, konzentrierte Ubungen bewirken, die in ein geschlossenes 
System gebracht sind. 

Wenn nun in der Folgezeit vielfach von ,,liturgischen Exerzitien‘‘ oder von 
,liturgischer Geisteserneuerung“‘ die Rede war, so lieB sich leicht erkennen, daB 
man in den so bezeichneten religidsen Kursen das Gute zweier aktueller Bewe- 
gungen miteinander verbinden wollte. Das ist aber nicht iiberall verstanden 
worden. Man hat ,,liturgische Exerzitien‘‘ als eine kiinstlich gemachte, un- 
organische Ejinrichtung betrachtet und infolgedessen als innerlich unmdglich 
abgelehnt?. Es wird sich jedoch zeigen lassen, da8 diese Auffassung das Problem 
, liturgischer Exerzitien“ nicht griindlich genug auffaBt und insbesondere den 
Begriff ,,Exerzitien“ prinzipiell auf die ignatianische Methode einengt. 

Mit dieser Auffassung hangt es zusammen, wenn in den letzten Jahren die 
Frage aufgeworfen wurde, ob Priester und Ordensleute, die durch das Kirchen- 
recht zur Beteiligung an Exerzitien verpflichtet sind, dieser ihrer Verpflichtung 
in ,,liturgischen Exerzitien“‘ geniigen konnen. Daf diese Frage zum Teil negativ 
beantwortet wurde, hangt mit einem Mifverstandnisse zusammen. Man ver- 
wechselte ,,liturgische Exerzitien“ und ,,liturgische Kurse“. Erstere bestehen 
aus aszetischen Vortragen im Geiste der Liturgie und bezwecken eine Wende 
oder Erneuerung und Vertiefung des geistlichen Lebens. Letztere dagegen sind 
Vortrage iiber liturgische Fragen historischer, spekulativer und exegetischer 
Art; sie bezwecken Vermittlung von Kenntnissen, und wenn sie auch das geist- 
liche Leben tatsadchlich stark anregen, so sind sie doch niemals als Exerzitien 
oder als Ersatz von Exerzitien gedacht worden’. 

Um beurteilen zu kénnen, ob ,,liturgische Exerzitien‘‘ méglich sind und der 
kirchenrechtlichen Bestimmung Geniige tun, mu& man von dem betreffenden 
Kanon (126) des Kanonischen Gesetzbuches ausgehen. Dieser verpflichtet 


1 Vgl. E. Bohminghaus S. J., Die heiligen Exerzitien des hl. Ignatius und die geistig- 
religidsen Strémungen der Gegenwart. Stimmen der Zeit 55, 333ff. E. Przywara S. J., 
Exerzitien und Frémmigkeitstypen. Das. 57, 147 ff. nennt sie einen ,,Gewaltstreich”. 

2 Hiermit sei auch die irrige Auffassung berichtigt, die E. Przywara in seinem in Anm. 1 
erwahnten Artikel (S. 147) noch vertritt. 
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die Priester nur, exercitia spiritualia zu machen, 1aBt ihnen jedoch die Freiheit, 
Methode, Art und Stoff der geistigen Erneuerung nach ihren unterschiedlichen 
persdnlichen Bediirfnissen zu wahlen. Auch in der Apostolischen Konstitution 
vom 25, Juli 1922, die den hl. Ignatius zum Patron des Exerzitienwerkes be- 
stimmt, steht kein Wort, welches den Begriff der Exerzitien auf die ,,ignatia- 
nische Methode‘ einschrankte. Ein Beweis fiir die Richtigkeit dieser Inter- 
pretation ist die Tatsache, da8 der Heilige Vater durch Schreiben des Kardinal- 
staatssekretars vom 29. April 1926 eine Denkschrift der Abtei Maria Laach, ,,De 
Apostolatu Liturgico‘‘, gebilligt hat, in der ,,geistliche Ubungen (Exerzitien), die 
von Freunden des liturgischen Apostolates geleitet werden und von dem Streben 
nach christlicher Vollkommenheit im Geiste der Liturgie handeln**‘, erwahnt 
und beschrieben sind. Diese Stellungnahme des Heiligen Vaters bestatigt so 
eine Auffassung, die theoretisch und praktisch ganz allgemein vertreten wurde. 
P, Erhard Schlund O. F. M. bringt in seinem Schriftchen ,,Exerzitien und Exer- 
zitienbewegung“ ein eigenes Kapitel: ,,Sind die Exerzitien des hl. Ignatius unbe- 
dingt verpflichtende Norm ?“, in dem er aus Schriften von Priestern der Gesell- 
schaft Jesu und aus dem Exerzitienbiichlein des hl. Ignatius selbst den Nach- 
weis fiihrt, daB in Riicksicht auf die Bediirfnisse der verschiedenen Zeiten und 
Seelen volle Freiheit gegeben ist*. Ganz kiirzlich hat noch der Jesuit J. B. Um- 
berg in einem Aufsatz: ,,Exerzitienfundament und Taufe®“ darauf hingewiesen, 
daB es durchaus im Geiste des hl. Ignatius sei, als Exerzitienfundament nicht 
nur das Geschaffensein des Menschen zu nehmen, sondern auch die durch die 
Sakramente grundgelegte Neuschépfung des Menschen an den Anfang zu stellen. 
Auf diese Weise komme man den Bediirfnissen der liturgisch Eingestellten entgegen. 

Eine ausgezeichnete Darstellung und Rechtfertigung der ,,liturgischen Exer- 
zitien’’ gibt P. Bonaventura Rebstock O. S. B. aus der Abtei St. Joseph in Ger- 
leve bei Coesfeld i. W.* Er zeigt, daB® sie keineswegs eine opportunistische, 
schwachliche Neuerung darstellen, sondern ganz und gar in der besten katho- 
lischen Tradition verankert sind. Es liegt in der Natur der Sache, wenn gerade 
die Benediktiner die Hiiter und lebendigen Foérderer dieser Tradition wurden. 
Denn die Verschiedenartigkeit der Exerzitienmethoden beruht nicht allein auf 
den wechselnden Bediirfnissen der ExerzitienteilInehmer, sondern auch auf der 
verschiedenen geistigen und geistlichen Haltung der Exerzitienleiter. 

Eine wirksame religidse Beeinflussung kann namlich nur aus dem Inneren 
des geistlichen Lehrers hervorgehen. Aus der Persénlichkeit und geistigen Hal- 
tung des Lehrers wird die Lehre ihrem Charakter nach bestimmt. Es ist eine 
Erfahrungstatsache, daB bei Exerzitien, die von Franziskanern, Dominikanern, 


* ,,In exercitiis spiritualibus ab aemulatoribus Apostolatus Liturgici regendis de christianae 
perfectionis studio in spiritu S. Liturgiae instituendo sermo fit.‘ 

4 Munchen 1926, 66 ff. 

5 In ,,Aszese und Mystik‘ 1926, 143 ff. 

® In ,,Theologie und Glaube“ 18 (1926), 33 ff. 
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Redemptoristen usw. in engster Anlehnung an die ignatianische Methode ge- 
geben werden, doch der eigene Ordensgeist sich jedesmal ausspricht. Es wiirde 
ja auch niemand von anderen Orden verlangen kénnen, daB sie sich zuerst in 
die geistige Art der ,,Gesellschaft Jesu‘‘ vertiefen, um aus dieser ihnen fremden 
Sphare ihre Predigt zu schépfen. Die lebensvolle Darstellung der Exerzitien- 
wahrheiten verlangt im Gegenteil, daB das eigene geistliche Leben zur Aus- 
sprache kommt. 

Auch dem Benediktiner muBte daher die Freiheit bleiben, in seinen Exer- 
zitienvortragen aus der Fiille des monastischen Geisteslebens zu schépfen. Das 
Problem der liturgischen Exerzitien ist praktisch aufs engste verwandt mit dem 
Problem benediktinischer Exerzitien. Man wird es nur dann sachlich und griind- 
lich genug beurteilen kénnen, wenn man sich die Frage beantworten kann, worin 
das Benediktinische oder Monastisch-Liturgische besteht, das auf die Gestaltung 
der geistlichen Ubungen seinen Einflu8 geltend macht und billigerweise auch 
geltend machen mu8. 

Der hl. Benedikt kennt im Verein mit den Vatern des Ménchtums eine drei- 
fache conversio oder ,,Bekehrung’‘. Die erste Bekehrung (conversio prima) 
besteht in der prinzipiellen Abkehr von der Welt als dem saeculum, in der Ab- 
kehr von all dem, was Nicht-Gott und Siinde ist, und der Hinwendung zu 
dem, was Gottes ist. 

Die zweite Bekehrung (conversio secunda) bedeutet fortschreitend prak- 
tische Abkehr vom Boésen und Hinwendung zum Guten, d.h. Ablegung der 
Fehler und Pflege des Tugendlebens. Die ganze Regel des hl. Benedikt dient 
in ihren zahlreichen Einzelbestimmungen dieser conversio secunda oder actualis. 
Sie zielt dabei vor allem auf das Tugendleben und gibt so dem geistlichen Leben 
des Monches einen stark positiven Zug, wenn man die Abkehr vom Bésen als 
die negative, das Tugendstreben als die positive Seite der conversio bezeichnen 
darf. Sie laBt sich dabei von der Erkenntnis leiten, daB derjenige sich von selbst 
von der Siinde und vom Bésen entfernt, der in den Tugenden fortschreitet. 

Die dritte Bekehrung (conversio tertia), die in der Abkehr vom Irdisch- 
Koérperhaften und der Hinkehr zum Himmlisch-Geistlichen, also wesentlich in 
der Beschauung der ewigen und géttlichen Dinge besteht, wird in der Regel des 
hl. Benedikt nur erwahnt als das héhere Leben der Vollkommenheit, das als 
reife Frucht aus dem Tugendstreben der conversio secunda erwachsen wird. 
Der hl. Benedikt will namlich eine Regel fiir Anfanger aufstellen, ein initium 
conversationis, dem die dritte conversio, die contemplatio, mit Gottes Gnade von 
selber folgen wird. 

Der Nachdruck der aszetischen Auffassungen des Benediktinertums liegt also 
in der conversio secunda, in dem positiven Streben nach sittlicher Vervollkomm- 


7 M. Rothenhdusler, Zur Aufnahmeordnung der Regula S. Benedicti 42ff., und J. Her- 
wegen, Geschichte der benediktinischen ProfeBformel, in ,,Beitragen zur Geschichte des alten 
Monchtums und des Benediktinerordens‘‘, 3 (1912), 48 ff. 
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nung. Diese Betonung des Positiven wird sich notwendig auch in den benedik- 
tinischen Exerzitien Ausdruck verschaffen. 

Man wird leicht bemerken, daB die drei Bekehrungen (conversiones) der 
benediktinischen Aszese in einer gewissen Parallele mit den drei ,,Wegen‘‘, dem 
der Lauterung, Erleuchtung und Einigung (via purgativa, illuminativa und 
unitiva), der ignatianischen Methode stehen. Doch darf man hierbei nicht den 
groBen Unterschied iibersehen, der die beiden aszetischen Auffassungen trennt. 
Die nach der Methode des hl. Ignatius gegebenen Exerzitien sind zundachst nattr- 
lich-psychologisch aufgebaut, wenn auch im letzten Ziele iibernatiirlich gerichtet. 
Sie erweisen sich, indem sie in erster Linie ein Tatigsein des Menschen fordern 
und bezwecken, als mehr oder minder anthropozentrisch eingestellt. Die 
altmonastische Geistesrichtung dagegen, wie sie insbesondere beim hl. Benedikt 
ausgepragt ist, deutet im Sinne des ,,Deus converte nos ad Te, et convertemur®* 
in erster Linie auf das von Gott Kommende, von Gott Gegebene hin; sie sieht 
in der conversio prima mehr die ,,Gnade des Berufes“, in der conversio secun- 
da mehr die Ausbildung und das Wachstum der heiligmachenden Gnade, in der 
conversio tertia mehr das Gnadengeschenk der innigsten Einigung durch 
Christus mit Gott. Das Werk des Menschen ist dabei mehr aufgefaBt als ein 
Wegschaffen der Hindernisse und als ein Bereiten des Weges, als ein Disponieren 
fiir Gottes Wirken. Diese Geisteshaltung griindet in den durchaus theozen- 
trischen Auffassungen der Vater und hat in der thomistischen Theologie ihren 
klassischen Ausdruck gefunden. 

Es ist naturgemaf, daB diese Geisteshaltung auch den benediktinischen 
Exerzitien ihr Geprage gibt, indem diese den Nachdruck auf das Gnadenwirken 
Gottes und auf das Hineingestelltsein des Menschen in die festgefiigte Gnaden- 
ordnung des mystischen Leibes der Kirche legen. 

Dennoch ware es ein grofer Irrtum, anzunehmen, da8 bei benediktinischen 
Exerzitien von der Siinde und ihren ewigen und zeitlichen Folgen nicht oder 
nur vortibergehend die Rede ware. Gerade fiir die Erfassung und Beurteilung 
der conversio prima ist die Betrachtung dieser Grundlehre von Siinde und 
Gnade wesentlich. Bei Exerzitien fiirLaien, zumal bei solchen, die zum ersten- 
mal Exerzitien machen, wird naturgemaf& gerade der conversio prima und der 
negativen Seite des geistlichen Lebens besondere Aufmerksamkeit gewidmet. 
Bei Priestern jedoch diirfte die Gesamtlage eine andere und derjenigen der 
monastischen Seelenhaltung verwandtere sein. Der Priester hat mit dem welt- 
lichen Leben abgeschlossen. Er ist die heilige Stufenreihe der Weihen hinan- 
gestiegen und hat mit der Priesterweihe seine conversio prima beendet. Man 
kann durchaus beriicksichtigen, da& auch er ein Mensch bleibt und sich viel- 
leicht der Siinde nicht immer ganz entziehen kann, und dabei darf man dennoch 
der Meinung sein, daf fiir weitaus den groé&ten Teil der Priester eine alljahr- 
liche Bekehrung im Sinne der conversio prima nicht in Frage kommt. Gerade 


® Kigl. Jer 5, 21. 
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bei Priestern, die doch berufsma&ig zum Fortschreiten in der Tugend verpflichtet 
sind, mu daher die Férderung des Tugendlebens im Sinne der conversio secunda 
auch wahrend der heiligen Ubungen im Vordergrund stehen. Viele ernste 
Priester riihmen gerade das an den benediktinischen Exerzitien, daB deren 
positive Richtung fiir sie eine ganz besondere Ermutigung und freudige Neu- 
belebung ihres geistlichen Lebens und Wirkens bedeute. 

Die im vorstehenden gekennzeichnete altmonastische Auffassung vom geist- 
lichen Leben ist aufs engste verwandt, ja identisch mit derjenigen, welche sich 
in der Liturgie der heiligen Kirche niedergelegt findet, ja, sie ist aus dem Geiste 
der Liturgie erwachsen. Die Aszese und das Gebetsleben der Monche sind aus 
der gleichen Quelle gespeist. Es wird daher fiir benediktinische Exerzitien un- 
erlaBlich sein, da8 auch sie aus der liturgischen Geisteswelt schépfen, ja, das 
liturgische Moment wird in ihnen dem aszetischen gegentiber als von innen heraus 
formgebendes und gestaltendes Prinzip wirksam sein. 

Es ware nun falsch, zu glauben, solche benediktinische Exerzitien vermittelten 
Einsichten und Anregungen, die nur als Spezialitat des benediktinischen Ménchs- 
lebens Bedeutung hatten. Die benediktinischen Exerzitien gehen vielmehr von 
dem Gedanken aus, daB die Liturgie ihrem ganzen Wesen nach allgemein kirch- 
lich und vor allem Gemeingut des katholischen Klerus ist. 

Wenn man daran festhalt — und man muff das doch wohl unbedingt —, daf 
die Feier der heiligen Messe und das Breviergebet — ganz abgesehen von der 
kirchenrechtlichen Verpflichtung — die Hauptheiligungsmittel der Priester- 
personlichkeit sind, so liegt nichts naher, als die Aufmerksamkeit der Priester 
gerade auf diese Quellen heiligen Lebens nachdriicklich hinzuweisen. Das Nahe- 
liegende ist in diesem Falle um so berechtigter, je mehr die Absicht dabei eine 
durchaus aszetische ist, je mehr auch durch den Hinweis auf die Krafte der 
Liturgie das Wachstum der Tugenden und, wenn ndtig, eine Bekehrung erstrebt 
wird. Von besonderer Wichtigkeit ist, daB die liturgische Einstellung der Exer- 
zitien den Priestern ein wertvolles Hilfsmittel der Heiligung auch nach den 
Exerzitien, fiir den gewohnlichen Alltag ist, weil ja in Messe und Offizium die 
in den Exerzitien ausgesprochenen Gedanken, Hinweise und Anregungen immer 
wieder von neuem lebendig werden. 

Weiter darf nicht iibersehen werden, da® gerade bei den benediktinisch- 
liturgischen Exerzitien der Zusammenhang von Gnade und Aszese dadurch be- 
sonders deutlich wird, daB der Lehrvortrag bestandig verwoben ist mit der 
Feier des Gottesdienstes, die in den Abteien des Benediktinerordens einen 
ganz hervorragenden Raum einnimmt. Es kann nicht ausbleiben, daf diese 
Feiern auf die Seelen der Priester einen nachhaltigen Eindruck austiben. Darum 
liegt es nahe, in den Vortragen an sie anzukniipfen. So bilden gerade die litur- 
gischen Priesterexerzitien ein organisches Ganzes, in dem Lehre und Gottes- 
dienst auf Verstand und Willen, Herz und Gemiit, also auf den ganzen Menschen 
ihre Wirkung ausiiben. Der ganze Mensch, der ganze Christ, der ganze Priester 
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wird in ihnen in die Sphare des gottesdienstlichen und des Gnadenlebens er- 
hoben, damit er unter seinem gleichmaBig und stetig wirkenden EinfluB bleibe 
und wachse. 

Nur eine oberflachliche Betrachtung kann in solchen Exerzitien einen 
straffen Aufbau vermissen und das darum tadeln. Man muB8 sich losmachen 
von der iiblichen, rein intellektuellen Auffassungsweise und sich bemiihen, die 
freilebendige Verbindung von Lehre und Kultus nachzufiihlen. Dann wird man 
auch die innere Verbundenheit und den inneren geistigen Aufbau des Ganzen 
erkennen. In liturgischen Exerzitien mu8 sich naturgema48 das Fortschreiten 
der Lehrgedanken mit jener groBen Freiheit verbinden, welche die Vatertheologie 
und die Liturgie selber auszeichnet. Gewi8 bedarf es fiir den daran nicht ge- 
wohnten Priester einer gewissen Ubung, um aus der intellektuell engen Gebun- 
denheit unseres Denkens in jenen freien und gro&ziigigen Rhythmus der Alten 
zuriickzufinden. Aber gerade diese geistige Schulung durch die Liturgie ist fiir 
den Priester von gré8tem und dauerndem Nutzen. Wird es ihm doch auf diese 
Weise erleichtert, zu einer vielseitigeren und griindlicheren Erfassung von Missale 
und Brevier zu gelangen. Aus dem Gesagten diirfte sich aber auch ergeben, 
da8& damit noch nicht der Begriff ,,liturgische Exerzitien® erfiillt ist — wie 
Przywara zu glauben scheint —, wenn,,Rituale und Missale, diese beiden klassi- 
schen Quellen ,kirchlicher Aszese‘, sich fiir die Exerzitien 6ffnen®“‘. 

Was die Wirkung der liturgischen Exerzitien betrifft, so darf von vorn- 
herein feststehen, daB die ruhige Betrachtung der objektiven Wahrheiten, zumal 
in ihrer engen Verbindung mit der ebenso objektiven Liturgie, sich nicht so 
schnell und unmittelbar auswirken wird wie etwa die psychologische Beein- 
flussung moderner Art, die sich von Personlichkeit zu Persénlichkeit wendet. 
Die Art der liturgischen Exerzitien geht aus dem Gemeinschaftsempfinden des 
corpus Christi mysticum hervor und sucht den einzelnen in diese Gemeinschaft 
einzuordnen. Letzte Aneignung und personlichste Verarbeitung vieler Anregungen 
wird erst im Laufe der Zeit mdglich sein, wenn die lebensvolle, bewuBte und 
immer tiefer erstrebte Gemeinschaft als Glied des geheimnisvollen Leibes Christi 
mit dem Haupte und allen Gliedern gefunden ist. 

Es sei gestattet, zusammenfassend gerade auf das dauernd Wertvolle bite 
zuweisen, was die liturgischen Exerzitien dem Klerus bieten. 

Der Priester lernt sein Brevier so beten, daB es zusammen mit der heiligen 
Messe materiell und formell der Ausgangspunkt fiir sein ganzes iibriges Gebets- 
leben wird. Er lernt von der Kirche, wie man beten muf, und so wird an ihrer 
Hand sein Innenleben einheitlich gestaltet. Er lernt weiter, wie man seine Be- 
trachtung an das betrachtende Leben der Kirche, das sich taglich in den Texten 
des Breviers und des Missale offenbart, ankniipft und ihr dadurch dogmatisch 
tiefe, groBe Gedanken und erhabene Affekte zufiihrt. Er lernt, was es heiBt, in 


den heiligen Mysterien Gott immer nahe zu haben und sich mit ihm vereinigen 
et pen 
* A.a.O., 150 
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zu kénnen, um dann als ,,deificatus‘‘ und wahrhaft ,,anderer Christts‘’ auch 
Christi Werk aus Christi Kraft zu vollbringen. Er erkennt, daB die voll- 
bringende Kraft in ihm Gott ist, und da® nicht er, sondern Christus in ihm die 
Welt heiligt. 

Der Priester wird an Hand der Liturgie und der Vatertheologie wieder auf 
die Bedeutung der heiligmachenden Gnade im Unterschied von den aktuellen 
Gnaden hingewiesen und sieht, wie die heiligmachende Gnade, die ihm als Glied 
am Leibe Christi gegeben ist, ihn befahigt, seine Aufgabe, so wie sie inm an seiner 
Stelle gegeben ist, jederzeit zum Besten des corpus Christi zu lésen. Es wird 
ihm so auf Grund des Gnadenwirkens Gottes, nicht des eigenen Tuns, der iiber- 
natiirliche Glaube an sich selbst, d.h. an sein Kénnen in Christus, gegeben und 
ihm damit eine unvergleichliche Quelle des Optimismus erschlossen. Der Hin- 
weis auf die géttliche Gnade des corpus Christi aber ist fiir ihn wie fiir jeden 
strebenden Christen Zuversicht, Dankbarkeit und Freude. In dieser Haltung 
lernt der Priester, sich mit den einfachen Glaubigen als Einheit im corpus 
Christi mysticum fiihlen, mehr vorsehen als vorstehen (magis prodesse quam 
praeesse). 

Fur sein sittliches Streben lernt er aus der benediktinisch-liturgischen 
Geisteshaltung, den Nachdruck auf die positiven Tugendmomente zu legen. Er 
lernt, da8 Religion nicht einseitig in religissem Wissen und ethischem Wollen zu 
suchen ist, sondern in der devotio, d.h. in der Hingabe des ganzen Menschen an 
Gott. Und darum folgt fiir ihn, daB wahrhaft gottgefallige Nachfolge Christi 
durch Tugendiibungen nur méglich ist, wenn die seinsmafige (ontische) Einheit 
mit Christus in den heiligen Mysterien hergestellt ist. 

Mit einem Worte: die liturgischen Exerzitien helfen dem Priester, sein reli- 
gidses und sittliches, rein persénliches und soziales Leben in der tibernatiirlichen 
Gnadenordnung des corpus Christi mysticum zu sehen und zu fordern. 

In der Erkenntnis dieses hohen Wertes der liturgischen Exerzitien hat die 
Fuldaer Bischofskonferenz unter dem 11. August 1926 erklart, daB die 
,Exercitia spiritualia, die zuweilen liturgische geistliche Ubungen genannt 
werden, weil die Exerzitienmeister (z. B. Benediktiner) ihre Gedankengange an 
die Texte der kirchlichen Liturgie ankniipfen“, ,,sofern sie nach Aufbau, Inhalt 
und Ubungen denselben Zielen dienen wie die nach Herkommen genannten 
Exerzitien, auch fiir Priester den vollen Wert einer geistlichen Er- 
neuerung beanspruchen‘. Die Resolution der Bischéfe betont, daf die 
ignatianischen Exerzitien nicht zuriicktreten diirfen, sagt aber ausdriicklich, 
daB auch ein ,,Wechsel in der Methode der Exerzitien anregend fiir das 
aszetische Leben der Priester wirken kann“. 

Mit dieser Erklarung der letzten Fuldaer Konferenz diirften irgendwelche 
Mifverstandnisse beziiglich der liturgischen Exerzitien behoben sein. 
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Vom Leben und Leiden der ruffifchen Kirche. 


Captain Francis Mc Cullagh, Die Verfolgung des Christentums durch die Bolschewiki. 
Deutsche Bearbeitung von Dr. H. KaBpohl. XVI u, 367 Seiten. Ferdinand Schéningh, Pader- 
born 1926. Geb. 6,50 Mark. — P. Michel d’Herbigny S. J., Aprés la mort du patriarche 
Tykhon. (Orientalia christiana, vol. 4, Nr. 15.) Juni 1925. — Derselbe, L’aspect religieux de 
Moscou. (Ebenda vol. 5, Nr. 20.) Januar 1926. — La législation soviétique contre la religion. 
Traduction des documents officiels du commissariat du peuple 4 la justice. (Ebenda vol. 5, 
Nr. 18.) Oktober 1925. — J. Schweigl S. J., Das Sowjet-Ehe-Projekt. (Ebenda vol. 6 Nr. 26, 
S. 269—286.) Juli 1926. — Nikolaus von Arseniew, Die Kirche des Morgenlandes. Weltan- 
schauung und Frommigkeitsleben. (Sammlung Géschen 918.) 104 Seiten. Berlin und Leipzig 
1926. — Passiljanin, Zwischen zwei Welten. Deutsch von Pfarrer Dr. Ranft. Band I, 244 S. 
Verlag der Buchhandlung Klein, Leipzig 1926. 6,50 Mark. — Ahren aus der Garbe. Kleines 
Jahrbuch des Matthias-Griinewald-Verlages ftir das Jahr 1926: Christi Reich im Osten. Her- 
ausgegeben von Richard Knies. XV und 264 Seiten. Mainz und Wiesbaden 1926. — Prof. 
Dr. Ludwig Berg, Die rémisch-katholische Kirche und die orthodoxen Russen. 4. Auflage. 
66 Seiten. Verlag der Germania, Berlin 1926. 0,50 Mark. — J. S., In der russischen Emigration. 
(Orientalia christiana, vol. 5, Nr. 21, S. 292—295.) Februar 1926. — J. Kologrivov S. J., Ro- 
yaume de Dieu et royaume de César. (Ebenda vol. 6, Nr. 24, S. 139—160.) Mai 1926. 


* * * 


Die russische Kirche ist der gréBte Zweig der Ostkirche. Nach einer Statistik vom 8. August 
1920 haben die vereinigten Sowjetrepubliken RuBlands 131 546 000 Einwohner. (Vgl. Herders 
Konversationslexikon?, 2. Erganzungsband, 551.) Der gréSte Teil von ihnen, weit tiber 
100 Millionen, bekennt sich zur russischen orthodoxen Kirche. Diese Kirche wurde von der 
kommunistischen Sowjetregierung aufs heftigste verfolgt und angefeindet. So ist sie zu einer 
wahren Martyrerkirche geworden. Zahlreiche orthodoxe Russen haben infolge dieses ,, Kultur- 
kampfes“ ihr Heimatland verlassen und leben in der Verbannung in den verschiedenen Lan- 
dern Europas, in Nordamerika und China. Diese beiden Umstande, die sowjetische Kirchen- 
verfolgung und die Verbannung aus der Heimat, haben auch in anderen christlichen Kirchen 
und Kreisen das Interesse auf die russische Kirche hingelenkt. 

Die Leser dieser Zeitschrift haben ebenfalls von den gegenwartigen Zustanden in RuBland 
einiges vernommen. Unter der Rubrik: ,,Aus Seelsorge, Kirche und Leben‘‘ wurde 2 (1925), 
290 f.: ,,Dem Andenken Benedikts XV.“ iiber die groBartige papstliche Hilfsaktion zugunsten 
der Hungernden Ruflands und 3 (1926), 96—98: ,,Unter dem Sowjetstern‘‘ iiber den Um- 
schwung auf vielen Gebieten des 6ffentlichen Lebens zugunsten einer gemafigteren Auffassung 
berichtet. Auch in meiner Ubersicht: ,,Rom und die Ostkirche“‘, ebenda S. 70—77, betraf 
manches die kirchlichen Verhaltnisse RuBlands. Einige neuere Literatur gibt uns weitere 
Aufschltisse. 

Zunachst sei berichtet tiber die 4uBere Lage der russischen Kirche. Ein erschiitterndes 
Bild von der wahrhaft blutigen Kirchenverfolgung in RuSland entrollt der Englander Francis 
Mc Cullagh, Die Darstellung Cullaghs reicht bis zum Herbst 1923. Die ganze Schwere der Ver- 
folgung, die auf der russisch-orthodoxen Kirche, von der wir vorwiegend sprechen, lastet, 
kommt dadurch zum Ausdruck, daB bis zu diesem Zeitpunkt die Zahl der getéteten Geistlichen 
auf 28 Bischéfe und 1215 Priester angegeben wird. Cullagh schildert im ersten Teil seines 
Werkes den Feldzug gegen die russische Kirche. ,,Der Zusammenbruch der Kirche begann zu 
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Anfang des Jahres 1922 mit einem Konflikt zwischen Patriarch Tichon und der Sowjetregie- 
rung. Im Januar dieses Jahres fragte die Sowjetregierung den Patriarch Tichon, ob die Kirche 
bereit ware, einen Teil ihrer Werte fiir den Hungersnotfonds zu tibergeben. Der Patriarch 
nahm den Vorschlag an und erlieS am 15. Februar ein Rundschreiben, in dem er die Ubergabe 
nichtgeweihter Schatze gestattete“ (S.6). Aber des Patriarchen Willigkeit wurde von der 
Sowjetregierung schlecht gelohnt: Kerker und mancherlei andere Bedriickungen wurden sein 
Anteil. Es wiirde zu weit fiihren, hier all die einzelnen Verwicklungen aufzuftihren, von denen 
Cullagh erzahit. Schlimmer noch als diese 4uferen Bedrangnisse war der innere Gegensatz 
und Zwiespalt in der russischen Kirche selbst. Schon in der oben genannten Ubersicht: ,,Rom 
und die Ostkirche‘‘ habe ich davon berichtet. Dort erwahnte ich auch die sogenannte ,,leben- 
dige Kirche‘, eine Griindung des Priesters Vladimir Krasnitzky, die der Sowjetregierung 
freundlich gegentibersteht und von dieser geschiitzt wird (S. 73). Cullagh gibt ein ausftihrliches 
Bild von der Entstehung und Entwicklung dieser ,,roten‘‘ Kirche. Mit Hilfe dieser neuen 
Kirche wollte die Sowjetregierung den Patriarchen Tichon und seine Kirche, die als die eigent- 
liche orthodoxe Kirche RuBlands angesehen werden muf&, sttirzen. Sie unterstiitzte daher in 
jeder Weise den KongreB dieser ,,roten‘‘ Kirche, der im Mai 1923 in Moskau stattfand. ,,Die 
besondere Aufgabe dieses roten Kongresses war, die 6ffentliche und formelle Verurteilung des 
Patriarchen Tichon herbeizufiihren, und zwar durch eine Kérperschaft mit kirchlichem 
Charakter; ihn gleichzeitig seiner Stellung zu entsetzen, so daB die Sowjetregierung ihn bei 
ihrem ProzeS als einen Laien behandeln koénnte. Die Mitglieder der Versammlung waren 
sorgfaltig ausgewdhlt, um den Bolschewiki ihre Unterstiitzung bei diesem elenden Manéver 
zu sichern“ (S. 84). Diese ,,rote‘‘ Kirche, die sich selbst die ,,lebendige Kirche‘ nennt, ist nach 
Cullagh eine groBe Macht in dem heutigen RuBland. So verstehen wir sein Urteil, ,,daB die 
groBe Kirche RuBlands in fast eben dem Ma8e in die Hand ihrer Feinde geraten ist, wie das 
groBe russische Reich in die Hande der Bolschewiki“ (S. 116 f.). 

Da es sich in diesem Bericht vor allem um die orthodoxe Kirche RuBlands handelt, sei nur 
in Kiirze auf den 2. und 3. Teil des Buches Cullaghs hingewiesen. Der 2. Teil handelt von dem 
Verhaltnis der russischen Sowjetregierung zur rO6misch-katholischen Kirche. Nach 
einer Statistik der Vorkriegszeit, die aber auf Genauigkeit keinen Anspruch machen kann, 
betrug die Zahl der rémisch-katholischen Christen in dem eigentlichen RuBland (ohne Polen) 
etwa 5 Millionen. (Vgl. Kirchl. Handlexikon 2, 1858.) Das sind etwa 4 Prozent der Bevélkerung 
RuBlands vom Jahre 1920. Vielleicht ist aber durch die politischen Veranderungen der 
Friedensschliisse heute die Zahl noch geringer (Riickwanderung mancher Katholiken nach 
Polen und den anderen Grenzstaaten). Trotz der geringen Zahl ihrer Mitglieder und trotz der 
dadurch bedingten politischen EinfluBlosigkeit der rémisch-katholischen Kirche Ruflands 
hat auch sie die harte Faust des kommunistischen Sowjetstaates zu fiihlen bekommen. Im 
Mittelpunkt der Darstellung Cullaghs steht die ausfiihrliche Schilderung des Prozesses gegen 
den roémisch-katholischen Erzbischof Cieplak, 14 seiner Priester und einen Laien (S. 156), 
Auch diesen ProzeB habe ich bereits friiher erwahnt in unserer Zeitschrift 1926, S. 76. Nach 
Cullagh, der die ProzeBverhandlungen als Augen- und Ohrenzeuge miterlebt hat, mégen einige 
Einzelheiten hinzugefiigt werden. Der Proze& fand in Moskau im Marz 1923 statt vor dem 
héchsten Tribunal der russischen sozialistischen Union der Sowjetrepubliken. Die Angeklagten 
waren beschuldigt des Widerstandes gegen die Staatsgewalt. Und zwar bezog sich dieser 
Widerstand nach der Anklageschrift des Staatsanwalts, die Cullagh in extenso bringt (S. 190 
bis 216), auf folgende Punkte: 

1. Nichtauslieferung des Kircheneigentums; 2. Erteilung des Religionsunterrichtes an 
Kinder unter 18 Jahren; 3. Beibehaltung des amtlichen Charakters der Kirche bei Aus- 
stellung gewisser Dokumente (z. B. Taufe und Ene). Der Bericht tiber den dramatischen Ver- 
lauf des Prozesses liest sich stellenweise wie altchristliche Martyrerakten. So heift es z. B. 
S. 224: ,,Krylenko (Untersuchungsrichter): ,Haben Sie Religionsunterricht erteilt an Nicht- 
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erwachsene ?‘ — Priester: , Ja, sobald man mich bat, es zu tun.‘ — Krylenko: ,»WuBten Sie, 
daB das Sowjetgesetz den Religionsunterricht an Personen unter 18 Jahren verbietet ? — 
Priester: ,Wenn mich die Eltern oder andere ermachtigte Personen bitten, den Kindern Reli- 
gionsunterricht zu erteilen, so tue ich es.‘ — Krylenko: ,Selbst wenn Sie wissen, daB es verboten 
ist ?* — Priester: , Ja.‘ ‘“‘ In dieser Weise geht es weiter. Wer dachte da nicht an das schone 
Wort der Apostel vor dem Hohen Rate: ,,Man mu& Gott mehr gehorchen als den Menschen“ 
(Apg 5, 29). Der ProzeB endete mit der Verurteilung samtlicher Angeklagten. Erzbischof 
Cieplak und sein Generalvikar Msgr. Budkiewicz wurden zum Tode, die tibrigen Angeklagten 
wurden zu verschieden langen Gefangnisstrafen verurteilt. Das Todesurteil wurde an Msgr. 
Budkiewicz in der Nacht des 31. Marz 1923 vollstreckt, auch die Gefangnisstrafen wurden in 
Volizug gesetzt. Der Intervention Pius’ XI. und mehrerer weltlicher Regierungen gelang es 
jedoch, Erzbischof Cieplak vor dem Tode zu bewahren. Nach dreizehnmonatiger Gefangnis- 
haft wurde er von der russischen Regierung ausgewiesen. Er begab sich dann nach Rom und 
ist auf einer Amerikareise im Anfang dieses Jahres in Passaic (New Yersey) gestorben, wie die 
K6lnische Volkszeitung am 19. 2. 1926 berichtete. 

Der dritte und letzte Teil des Buches von Cullagh ist betitelt: ,,Die gegenwartige Lage der ~ 
christlichen Kirchen in RuBland‘‘ und behandelt die orthodoxe Kirche, die protestantischen 
Kirchen und die katholische Kirche. Cullaghs Werturteile tiber die gegenwartigen kirchlichen 
Verhaltnisse RuBlands sind nichts weniger als giinstig und hoffnungsfroh. Die orthodoxe 
Kirche sieht er in starkem Zerfall, den Protestantismus in Form der Sekten in stetem Vor- 
dringen, die katholische Kirche von groBen Schwierigkeiten bedriickt. Eine unmittelbare 
Wiedervereinigung der russischen und rémisch-katholischen Kirche halt Cullagh fiir unwahr- 
scheinlich. ,,Es ist ebensowenig wahrscheinlich, daB der Patriarch und seine Bischdfe den 
Supremat des Papstes anerkennen, wie es wenig wahrscheinlich ist, daB der Erzbischof von 
Canterbury und alle anglikanischen Prdlaten dies tun witirden“ (S. 343 f.). Es ist nattirlich 
viel Problematisches in den MeinungsduBerungen Cullaghs, aber immer ist es interessant, seine 
Ansichten zu h6ren. 


Kehren wir zuriick zur orthodoxen Kirche Ruflands. Der den Lesern dieser Zeitschrift 
bereits bekannte Prasident des papstlichen orientalischen Instituts, P. Michel d’Herbigny, 
schildert uns in den beiden Heften 15 und 20 der ,,Orientalia Christiana‘‘ die Entwicklung der 
russischen Kirchenkrise nach dem am 7. April 1925 erfolgten Tode des Patriarchen Tichon 
und die persénlichen Eindriicke, die er bei einem Aufenthalt in Moskau im Oktober 1925 
empfangen hat. Da die Darstellung d’Herbignys mit dem Tode des Patriarchen beginnt und 
Cullagh, wie oben erwadhnt, mit Herbst 1923 schlieBt, so liegt meines Wissens fiir das Jahr 1924 
keine zusammenhangende Darstellung der bewegten Geschichte der russischen Kirche vor. 
Mit dem russischen Patriarchat, das Tichon seit dem 21. November 1917 inne hatte, war es 
eine eigene Sache. Nachdem die Patriarchenwiirde durch Peter den GroBen im Jahre 1721 
unterdriickt und an ihre Stelle die ,,heilige Synode‘‘ gesetzt worden war, wurde dieselbe im 
Herbst 1917 in den russischen Revolutionswirren durch ein Konzil der russischen Kirche er- 
neuert. Aber der Patriarch, der das Oberhaupt der gesamten russischen Kirche sein sollte, 
hatte es wahrhaftig nicht leicht. Zu dem ,,Kulturkampf‘ seitens des bolschewistischen Staates 
kamen die Schwierigkeiten im Innern der Kirche, nicht zuletzt die Spannung zwischen dem 
neuen russischen Patriarchat auf der einen, dem Konstantinopeler und den Bischéfen der 
Emigration auf der anderen Seite. Nach dem Tode des Patriarchen Tichon wurde auch die 
Frage der Neuwahl brennend. Aber die komplizierten Bestimmungen des russischen Konzils 
von 1917 tiber die Patriarchenwahl sowie der Druck der Sowjetregierung machen eine Neu- 
wahl zur Zeit unméglich. In Voraussicht dieser Verhaltnisse hat der verstorbene Patriarch 
selbst fiir vorlaufige Stellvertreter gesorgt. Von all diesen verwickelten Dingen gibt d’Herbigny 
in Heft 15 eine méglichst quellenmafige Darstellung. So gibt er das Dokument wieder, in dem 
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Tichon fiir den Fall seines Todes drei Metropoliten ernennt, von denen der eine oder andere 
»provisorisch‘‘ das Patriarchat verwalten soll (S. 89). Aber nur einer dieser drei Metropoliten, 
Peter von Kruty, war beim Tode und Begrabnisse des Patriarchen in Moskau und hat die 
vorlaufige Verwaltung des Patriarchates iibernommen. Die ganze Schwierigkeit einer Neuwahl 
kommt einem zum BewuB8tsein, wenn man die Wahlordnung S. 91 ff. liest. Die Sowjetregierung 
wiinscht eine Neuwahl nicht und die bisherigen Anhanger Tichons haben sich gespalten: Neben 
die Kirche Tichons ist die sogenannte ,,synodale Kirche“ getreten, welche die Aufhebung des 
Patriarchates wiinscht (S. 90). Tichon selbst soll an seinem Todestage ein Testament unter- 
zeichnet haben, das in dem offiziellen Sowjetblatt ,,Iswestia verdffentlicht wurde. Bezeich- 
nend fiir dasselbe ist die freundliche Stellungnahme des verstorbenen Patriarchen zu der 
Sowjetregierung und die Verurteilung der russischen Bischdfe und Metropoliten, die im Aus- 
lande weilen. Namentlich werden aufgefiihrt Antonius, ehemals Metropolit von Kiew, und 
Platon, ehemals Metropolit von Odessa. Die Echtheit dieses ,,Testamentes‘ erscheint jedoch 
mit Recht als zweifelhaft (S. 93 ff.). Die Spannung aber zwischen dem russischen Patriarchat 
und den Bischéfen in der Emigration ist unleugbar und dauert auch nach dem Tode des Patri- 
archen fort. Unter diesen, die in der Synode von Karlowitz zusammengeschlossen sind, 
besteht das Bestreben, sich vom russischen Patriarchate fiir unabhangig zu erklaren (S. 96 ff.). 
Nicht minder deutlich ist die Spannung zwischen dem 6kumenischen Patriarchat in Konstan- 
tinopel und dem russischen in die Erscheinung getreten. W4ahrend jenes die orthodoxe Kirche 
Polens fiir unabhangig (autokephal) erklarte, wollte der Patriarch Tichon ihre Abhangigkeit 
von dem russischen Patriarchate weiter bestehen lassen. Um so schlimmer ist dieser Gegen- 
satz, als der 6kumenische Patriarch Gregor VII. im Jahre 1924 durch seinen Vertreter in 
RuBland, den Archimandriten Basilius Dimipulos, Tichon auffordern lieB, das Patriarchat 
niederzulegen. Der Nachfolger Gregors VII., der Patriarch Konstantin VI., der selbst von den 
Turken vertrieben wurde, verfolgte dieselbe Politik wie sein Vorganger (S. 99 ff.). Auch von 
dem religiés-kirchlichen Leben der russischen Emigranten wei8 d’Herbigny Erfreuliches und 
Unerfreuliches zu berichten. Ganz besonders eingehend wird von den franzésischen Stadten 
gesprochen, in denen Russen in gr6éBerer Zahl leben (Paris, Nizza, Lyon, Lille u. a.), wahrend 
man von dem Leben der zahlreichen Russen Berlins so gut wie nichts erfahrt. Aus dem reichen 
Inhalte des Heftes seien noch hervorgehoben die Ausfithrungen tiber das Problem der Wieder- 
vereinigung, deren Schwierigkeiten klar erkannt werden, sowie die Mitteilung, daB der bereits 
erwahnte Metropolit Antonius, der Vorsitzende der russischen Bischofssynode im Auslande, 
einen ,,christlich-orthodoxen Katechismus‘‘ herausgegeben hat, der u. a. auch auf dem Cate- 
chismus Romanus als einer Hauptquelle beruht. — In Heft 20 kann d’Herbigny eigene Ein- 
driicke von einem mehrwochigen Aufenthalt in Moskau schildern (Oktober 1925). Die allge- 
meine Lage faBt er in dem Satz zusammen: ,,Wenn auch die Periode der Gewalttatigkeiten 
aufgehért hat, so organisiert sich doch die ,wissenschaftliche‘ Propaganda gegen die Religion 
mit zunehmender Aktivitat‘‘ (193). So scheint das Programm des inzwischen verstorbenen 
Lenin auch auf kirchenpolitischem Gebiete zu einer gewissen MaBigung gefiihrt zu haben, 
d’Herbigny nahm wahrend seines Aufenthaltes in Moskau Fihlung mit den Anhangern des 
Patriarchen Tichon, mit den Vertretern der ,,roten‘‘ Hierarchie, mit denen der sogenannten 
synodalen Kirche, die vielfach verwechselt wird mit der sowjetfreundlichen ,,lebendigen 
Kirche“, tatsachlich aber ganzlich von ihr verschieden ist und diese letztere ablehnt. Diese 
synodale Kirche hat sich von der Kirche des Patriarchen Tichon getrennt und will unter Ab- 
schaffung des Patriarchates die Synode der russischen Bischdfe, Geistlichen und Laiendele- 
gierten als héchste Instanz ansehen. d’Herbigny schildert ausfiihrlich die Synode dieser Kirche 
im Oktober 1925, an deren Sitzungen er gréBtenteils teilnahm. Das bedeutsamste Ereignis 
dieser Tagung war die Rede des Metropoliten Alexander Wedensky iiber das Thema: ,, Wie 
konnen wir gegenwartig den christlichen Glauben in den Herzen der Russen bewahren und 
pflegen 2“ (S. 241). d’Herbigny gibt einen Auszug aus dieser Rede (S.242—245). In begeisterten 
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Worten forderte Wedensky eine gediegene wissenschaftliche Bildung des russischen Klerus, 
damit er der Propaganda des Unglaubens entgegenzutreten in der Lage sei, ein freudiges Be- 
kenntnis zu Christus, dem Heiland der Menschheit, sowie engen AnschluB an die sichtbare 
Kirche Christi und ihre Gnadenmittel. Besonders beachtenswert im Munde eines russischen 
Bischofs ist die Forderung der 6fteren heiligen Kommunion: ,,Der Christ mu8 kommunizieren, 
mit Glauben kommunizieren, oft kommunizieren“ (S. 244). Eine solche Forderung wider- 
spricht bekanntlich durchaus der seelsorglichen Praxis der russischen Kirche, ja der ganzen 
Ostkirche tiberhaupt. An dieser Synode nahmen teil 83 Bischéfe, 200 Priester und 200 Laien, 
je 2 aus einer Didzese. Man hat es dem Jesuiten d’Herbigny besonders in Kreisen der Aus- 
landsrussen vertibelt, da& er mit den Fiihrern der bolschewikenfreundlichen ,,lebendigen 
Kirche’ Fiihlung genommen hat. So der russische Professor Dr. Nikolaj Berdjajew in der 
Pariser russischen Zeitschrift ,,Put‘‘. Aber abgesehen davon, daB P. d’Herbigny keinerlei 
papstlichen Auftrag hatte, also rein als Privatperson reiste, kann er mit Recht in Orientalia 
christiana Nr. 26, S. 324 darauf hinweisen, daB er auch ,,mit den Glaubigen und der Hierarchie 
des Patriarchen Tichon‘ Fiihlung genommen hat. Das ganze 2. Kapitel (S. 198—213) handelt 
von diesen Beziehungen. Im Frithjahr 1926, und zwar in der ésterlichen Zeit, war er wiederum 
in RuBland. Auch tiber diese Reise waren allerlei falsche Nachrichten verbreitet worden. Nach 
d’Herbignys bisheriger AuBerung dartiber (ebenda) ist diese Reise wesentlich seelsorglichen 
Aufgaben unter Katholiken (nicht Orthodoxen) gewidmet gewesen. Gegentiber den journa- 
listischen Verbreitern falscher Meldungen fragt er daher: ,, Pour aller confesser en Russie les 
catholiques francais, allemands, italiens, anglais ou autres, faudra-t-il demander la permission 
a des journalistes anticatholiques?“ (a. a. O.). Diese Sorge fiir die auslandischen Katholiken 
RuBlands wird einem begreiflich, wenn man in der Studie d’Herbignys das Kapitel liest: 
Katholiken und Protestanten in Moskau (S. 259—273). Seit der Ausweisung des Erzbischofs 
Cieplak gibt es keinen rémisch-katholischen Bischof mehr in RuBland. Die Zahl der Priester 
ist ebenfalls durch Tod, Krankheit, Verbannung, Gefangnisstrafen stark reduziert. Daher 
tibersteigen die Anforderungen der Seelsorge bei weitem die vorhandenen Krafte. Und von 
den auslandischen Priestern hat auch ein groBer Teil das ungastliche RuBland der Sowjets 
verlassen bzw. verlassen miissen. So ruht die Last der Seelsorge ftir die 25000 bis 30 000 Katho- 
liken von Moskau unter einer weit gréBeren Uberzahl von Nichtkatholiken fast ausschlieBlich 
auf einem polnischen Geistlichen (S. 262). Auch die Lage der protestantischen Kirche in 
RuBland ist keineswegs rosig, wie d’Herbigny in einer Unterredung mit dem einzigen prote- 
stantischen Geistlichen Moskaus, Dr. Meyer, der seit einer Synode der protestantischen Pfarrer 
RuBlands im. Jahre 1923 den Titel eines evangelischen Bischofs ftihrt, feststellen konnte. So 
ist die Lage aller christlichen Kirchen in RuBland eine durchaus ungiinstige — kein Wunder 
bei dem systematischen Kampf der Sowjets gegen die Kirchen und das Christentum. Auch 
die moralischen Verhaltnisse der GroBstadt Moskau, tiber die d’Herbigny zum Schlusse sich 
auBert, sind daher alles andere als gute. Zwar sucht man durch dufBere Strenge die Beobach- 
tung der Gesetze zu erzwingen, aber die atheistisch erzogene und beeinfluBte Jugend zeigt 
immer gréBere Verwilderung. 


Uber die offizielle kirchen- und religionsfeindliche Politik des russischen Sowjetstaates 
unterrichtet Nr. 18 der ,,Orientalia christiana“. Dieses Heft. bietet eine genaue franzé- 
sische Ubersetzung der auf Kirche und Religion beziiglichen Gesetze der Rateregierung, 
wie sie von ihr selbst im Jahre 1923 zusammengestellt worden sind. Inzwischen (1925) ist 
allerdings, wie das Vorwort mitteilt, eine 2. Ausgabe erschienen, welche die neuen Bestim- 
mungen bis zum 1. Oktober 1924 enthalt. Sie sind von demselben kirchen- und religionsfeind- 
lichen Geist beseelt wie die friiheren Gesetze. Deshalb erschien es dem Herausgeber iiberfltissig, 
auch diese neuen Bestimmungen zu bieten. Immerhin diirfte mancher Interessierte auch fir 
eine Ubersetzung dieser neueren Bestimmungen dankbar sein, zumal die russischen Original- 
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texte nicht so leicht zu erreichen sind und auch wegen Nichtkennens der russischen Sprache 
manchem unzuganglich sind. Diese Bemerkung soll den Dank fiir die vorliegende Sammlung 
nicht mindern. Sie gibt in der Tat einen erschiitternden Einblick in die religionsfeindliche 
Gesinnung der Rateregierung, die sich in ihrer Gesetzgebung konsequent auswirkt. 


Einen Ausschnitt aus der neuen sowjetischen Gesetzgebung, die Ehegesetzgebung, hat 
J. Schweigl S. J. zum Gegenstand seines Studiums gemacht. Schon frither war in dieser Zeit- 
schrift (1926, S. 97) davon die Rede. In Nr. 26 der ,,Orientalia christiana“ fihrt er seine Unter- 
suchungen weiter. Er behandelt hier ,,den neuen Ehe- und Familienkodex im Lichte der 
Gerichtspraxis und der Volksabstimmung“. Gegentiber der Ehegesetzgebung von 1918 stellt 
dieses neue Projekt einen weiteren Schritt auf dem Wege kommunistischer Eheauffassung dar. 
»,Das neue Ehe- und Familienprojekt bedeutet einen Schritt weiter zur Verwirklichung des 
Kommunismus, das Tor der Freiheit der SchlieSung und Liésung der Ehe weitet sich noch 
mehr, noch schwerere Folgen und Unordnung stehen zu befiirchten; daher das hohe Interesse 
der Arbeiterschaft an der Besprechung des neuen Kodexes‘ (S. 269 ff.). Es handelt sich bei der 
geplanten Neuerung um drei Punkte: 1. Wahrend nach dem Gesetze von 1918 nur die regi- 
strierte Ehe rechtsgiiltig war, soll jetzt auch die faktische Ehe anerkannt werden. Auch die 
registrierte und noch nicht aufgeléste Ehe bildet kein Ehehindernis mehr. 2. Neugeordnet 
werden die vermégensrechtlichen Verhdltnisse der Eheleute. Was sie nach der EheschlieBung 
erworben haben, gilt als Gemeingut. Dies gilt auch fiir Personen, die in einer tatsachlichen 
Ehe stehen. 3. Nach dem Ehegesetz von 1918 konnte der Standesbeamte bei beiderseitigem 
Verlangen des Mannes und der Frau die Ehe scheiden, bei blo& einseitigem Verlangen war 
ein Gerichtsverfahren notwendig. Letzteres ist jetzt weggefallen. ,,Der Beamte der Zivil- 
standsakten kann auf Wunsch auch nur eines der Gatten die Ehe ftir gelést erklaren und stellt 
seinerseits eine Kopie der erfolgten Scheidung dem anderen Gatten zu‘ (S. 272). Schweigl 
beleuchtet das neue Eheprojekt, dessen Widerchristlichkeit sofort in die Augen fallt, vom 
Standpunkt des Naturgesetzes und gibt einen interessanten Uberblick tiber den Kampf der 
Meinungen, wie er sich in Versammlungen und Zeitungen hinsichtlich dieses neuen Projektes 
abgespielt hat. Er schlieBt: ,,Wahrend die gesetzgebende Kérperschaft den Schritt vorwarts 
zur ganz kommunistischen Ehe und Familie wagen will und die daraus entstehenden Mi8- 
stande durch eine verbesserte Gerichtspraxis zu beheben hofft, bemerken wir bei den breiten 
Massen der kommunistischen Arbeiter- und Bauernschaft, auch bei einzelnen alteren marxi- 
stischen Fiihrern ein Streben zurtick zum Alten“ (S. 286). Wie die Blatter mitteilen, hat das 
Zentralexekutiv-Komitee der Sowjetunion in einer 3. Session das neue Ehegesetz ange- 
nommen und 148t es vom 1. Januar 1927 an in Kraft treten. (Deutsche Reichszeitung 
vom 28. 12. 26.) 


Wahrend die bisher besprochenen Schriften uns mehr von dem a4uBeren Leben der russi- 
schen Kirche berichteten, das seit 1917 in Wahrheit ein Leben des Martyriums gewesen ist, 
wollen uns andere Schriften in das innere Leben dieser Kirche, in ihren Glauben und in das 
Leben, das aus diesem Glauben entspringt, einfiihren. An erster Stelle nenne ich die kurze 
zusammenfassende Darstellung von Nikolaus von Arseniew. Auf dem gedraéngten Raum von 
102 Seiten gibt der Verfasser ein Bild ,,von der Weltanschauung und dem Frémmigkeitsleben, 
dem Frémmigkeitsideal der Kirche (S.5). Es ist dieses Biichlein nicht eine Symbolik im 
tiblichen Sinne des Wortes, sondern der Verfasser will eine Einfiihrung in das Verstandnis des 
inneren Lebens der Kirche des Morgenlandes geben. Da er selbst Russe ist, 148t er vor allem 
russische Theologen und Schriftsteller zu Worte kommen. Er erblickt das tiefste Wesen des 
russischen bzw. Ostlichen Christentums in der starken und lebendigen Durchdringung des 
gesamten Lebens mit religidsen Gedanken und Kraften. Unter allen Wahrheiten des Glau- 
bens ist nach Arseniew keine so wirkungsvoll wie der Glaube an die Auferstehung und die 
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Osterfreude. ,,Der Glaube an die Auferstehung und die Osterfreude ist aber lebendig in der, 
Kirche des Morgenlandes. Aus ihm heraus sind die besten Erzeugnisse der religiésen Geistes- 
kultur des russischen Volkes geboren (das Leben und Wirken seiner Heiligen, seine Ikonen- 
malerei ..., die Weltanschauung eines Dostojewski), aber noch mehr: dieser Osterglaube hat 
sich erwiesen als eine ungeheure und ungebrochene Lebensmacht, die Freude gibt zu leiden 
und zu sterben und die neue Blutzeugen fiir den christlichen Glauben erstehen lieB“‘ (S. 30 f.). 
Arseniew weist auf die Martyrer der bolschewistischen Verfolgung hin, denen der Auferstehungs- 
glaube Mut und Kraft gegeben hat. Man wird freilich sagen konnen, daB auch wir den Auf- 
erstehungsglauben und die Osterfreude haben und daraus Trost und Kraft schépfen. Aber 
mir scheint, daB bei uns etwa bei einem Todesfalle der Gedanke an die Auferstehung und 
damit eine gewisse Freude doch stark zuriicktritt gegentiber der Trauer iber den Tod und 
dem schmerzlichen Gedenken im Gebete fiir den Verstorbenen, dessen Seele man Hilfe leisten 
will. Wenn Arseniews Darstellung richtig ist, dann hat in der Tat die Frommigkeit der Ost- 
kirche, besonders in RuBland, in den Kreisen ihrer glaubigen Anhanger ein tief christliches 
Moment in besonders starker Weise lebendig erhalten. Neben dem Auferstehungsglauben 
und der Osterfreude werden eine Reihe anderer Elemente besprochen, die auch uns aus der 
Aszese und dem héheren Frémmigkeitsleben wohl vertraut sind. Aber auch der Unterschied 
zwischen den beiden groen Kirchen tritt hervor. Die dstlichen Theologen lieben es, ihre 
Kirche als die Kirche des Geistes zu bezeichnen, die abendlandische dagegen als die der Auto- 
ritat und des Zwanges. So auch Arseniew. Im AnschluB an Chomjakow, einen bedeutenden 
russischen Theologen, bemerkt er: ,,Es ist also keine 4uBere autoritative Macht, der wir gegen- 
liberstehen, es ist — so glaubt die Kirche des Morgenlandes — unser innerstes Lebensprinzip, 
wodurch ein jeder durchstrémt und uber sein kleinliches Selbst erhoben wird — durch dieses 
Leben der Gnade, solange er sich nur nicht getrennt hat von dem Ganzen“ (S. 92). Alles in 
allem: ein lehrreiches und lesenswertes Biichlein, durch das uns Arseniew in das Wesen der 
Frémmigkeit seiner Kirche einzufiihren sucht. 


In 4hnlicher Weise wie die Schrift Arseniews, aber in ganz anderer Art fiihrt in die russische 
Frémmigkeit, besonders Volksfrémmigkeit, ein das Buch von Passiljanin. Der Verfasser, 
ein Laie, ist ein in kirchlichen Kreisen RuBlands viel gelesener Schriftsteller. In einer Reihe 
von einzelnen kleineren Abhandlungen und Erzahlungen schildert er das religidse Denken und 
Fithlen des russischen Kirchenvolkes. In manchen Stiicken tritt ein etwas pantheistischer 
und fatalistischer Zug hervor. Aber anderseits wird jeder, der sich fiir die russische Volksseele 
interessiert, dieses Buch nicht ohne Gewinn und Anteilnahme lesen. Auf dem Hintergrunde 
der fremden religidsen Art, wie sie uns in diesem Buche entgegentritt, wird zumal der Katholik 
die Werte seines eigenen Glaubens und seiner Kirche am besten schatzen und lieben lernen. 

Auch das von dem Katholiken Richard Knies herausgegebene Jahrbuch will in das innere 
Leben der Ostkirche einfiihren. Diese Schrift enthadlt Beitrage von Solowjew, Simeon, dem 
neueren Theologen, P. Friedr. Muckermann S. J., Kobilinski-Ellis, Bertram Schmitt, Paul 
Florenski, Papst Pius XI., P. d’Herbigny S. J., Berdjajew, Ernst Michel, Iljin, P. Konrad 
Weber O. S. B. und S. Durilin. Man sieht: ostkirchliche, naherhin russische Schriftsteller 
und Theologen sind mit rémisch-katholischen hier vereint. So will das Buch dem gegen- 
seitigen Verstandnis dienen. Einen besonders breiten Raum nimmt in den Darlegungen des 
Buches die Sophialehre der russischen Theologen ein. Einer der Hauptvertreter dieser Lehre 
war Wladimir Solowjew, andere, wie Paul Florenski, haben seine Gedanken weitergefiihrt. Was 
ist nun hier unter Sophia verstanden? Nicht bloB die géttliche Weisheit als eine Eigenschaft 
des unendlich vollkommenen Wesens, sondern auch Offenbarung diesér géttlichen Weisheit 
in allem Geschépflichen. Insofern alles Geschaffene von Ewigkeit her in der gittlichen Weis- 
heit vorgebildet ist, nimmt es als Verwirklichung derselben Anteil an ihr. In jedem 
Geschopfe kommt deshalb die géttliche Weisheit nach irgendeiner Seite zum Ausdruck. 
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Jedes Geschépf hangt daher wurzelhaft mit der géttlichen Weisheit, die ja das Wesen Gottes 
selbst ist, zusammen. Im Sinne dieser Gedanken sagt Florenski: ,,Alles ist nur insoweit wahr- 
haft seiend, als es an der Gottheit-Liebe, diesem Urquell des Seins und der Wahrheit, Anteil 
hat. Wenn die Kreatur sich von ihrer Wurzel losreiBt, geht sie unvermeidlich dem Tode ent- 
gegen. Die Weisheit selbst sagt: ,Wer mich findet, der findet das Leben und wird Wohlgefallen 
vom Herrn erlangen. Wer aber an mir siindigt, der verdirbt seine Seele. Alle, die mich hassen, 
lieben den Tod‘ (Prv. 8, 35, 36). In ihrer Beziehung zur Kreatur ist Sophia der Schutzengel 
der Kreatur, die ideale Persénlichkeit der Welt‘ (S. 78). Auch das Problem der Wiederver- 
einigung der Ostkirche mit Rom wird behandelt. Bedeutsam ist in dieser Beziehung der 
Beitrag von Nikolaj Berdjajew. Von der Wiedervereinigung der Christen des Ostens und 
Westens (S. 185—200). Ihm scheint eine Wiedervereinigung in absehbarer Zeit unméglich, nur 
die Vorbereitung hierzu halt er fiir tunlich. ,,Die christliche Menschheit muB aber den geistigen 
Boden hierfiir bereiten und eine giinstige psychische Atmosphare schaffen‘‘ (S. 200). Der 
Herausgeber hofft, daB sein Jahrbuch von den deutschen Katholiken freundlich aufgenommen 
werde, so da dieser literarische Versuch, sich gegenseitig kennen zu lernen, auch in den 
folgenden Jahren fortgesetzt werden kann. Ich méchte diesem Wunsche mich anschlieBen 
und dem Unternehmen des riihrigen Matthias-Griinewald-Verlages recht viele Leser unter den 
deutschen Katholiken, besonders unter den Theologen, wiinschen. Das wiirde sicher dazu 
beitragen, da® die Spannung zwischen den beiden groBen Kirchen, die einst vereinigt waren, 
allmahlich sich mindert und so eine wichtige Gegenwartsaufgabe gelést wird. 


Ludwig Berg, der zur Zeit mit der Russenfiirsorge in Berlin beauftragt ist, gibt in seiner 
kleinen Schrift, die in deutscher und russischer Sprache gedruckt ist, zunachst eine Ubersicht 
tiber die Versuche der Wiedervereinigung der Ostkirche mit der katholischen Kirche. Mit 
besonderem Nachdruck wird betont, daB die katholische Kirche zwar die Wiedervereinigung 
mit der groBen Oéstlichen Kirche im Glauben erstrebt, daS sie aber stets bereit war und ist, 
die Eigenart dieser Kirche und der-ihr zugehérenden Volker in Liturgie, Disziplin und sonstigen 
nationalen Besonderheiten zu berticksichtigen. Ist die Geschichte der Wiedervereinigung 
auch bisher leider eine Geschichte des MiSerfolges gewesen, so ist es doch wertvoll, immer 
wieder auf die Bereitwilligkeit des gegenseitigen Verstandnisses hinzuweisen. Und dazu werden 
die konzilianten Darlegungen Bergs sicherlich beitragen. — Weiter bietet das Biichlein die 
Ubersetzung einiger Fragen und Antworten iiber die Hauptunterschiede zwischen der katho- 
lischen und der orthodoxen Kirche des Ostens, die von Emmanuel Chaptal, Weihbischof von 
Paris, verfaBt sind. Leider hat der hochwiirdigste Verfasser meines Erachtens zu sehr die 
Tendenz, die Lehrunterschiede geringer erscheinen zu lassen, als sie in Wirklichkeit sind, z. B. 
bei dem Dogma von der unbefleckten Empfangnis, der Lehre vom Ausgang des Heiligen 
Geistes u. a. m. 


Von Bedeutung fiir die Kenntnis der russischen Volksseele und ihre Betatigung auf religiés- 
kirchlichem Gebiete ist der Aufsatz von J.S. ,,In der russischen Emigration“ in Orientalia 
christiana Nr. 21, S. 292—295. Die fiihrenden Literaten dieser Emigranten haben das Be- 
streben, ihre Landsleute in ihrem kirchlichen und nationalen BewuBtsein zu starken. Der 
Aufsatz zeigt, wie dies in dem Schrifttum der Emigranten zum Ausdruck kommt. 

Zum Schlusse sei auf den lesenswerten Artikel von J. Kologrivov S. J., ,,Royaume de Dieu 
et royaume de César“ in Orientalia christiana Nr. 24, S. 139—160 hingewiesen. Der Verfasser 
bespricht hier einen Aufsatz von Berdjajew tiber das gleiche Thema. Wichtig sind die Aus- 
fithrungen des russischen Gelehrten fiir den Kirchenbegriff der Ostkirche. Besonders auffallend 
ist, in wie scharfen, ja unversdhnlichen Gegensatz unter starker Betonung des eschatologischen 
Moments das Gottesreich, die Kirche, und das Reich des Cdsar, der Staat, gestellt wird. So 
gibt auch dieser Artikel an einem wichtigen Punkte einen Einblick in die eigenartige Geistes- 
welt der Ostkirche. Friedrich Hiinermann. 
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Kirchengeschichtliche Darsteffungen und Untersuchungen. 


Allgemeines. — Schmidt, Dr. Jak., Grundziige der Kirchengeschichte. 468 Seiten. Kirch- 
heim, Mainz 1925. — Bader, Al. Meinr., Lehrbuch der Kirchengeschichte. 10. Rauch, Inns- 
bruck 1925. — Religidse Quellenschriften. Herausgegeben von Dr, J. Walterscheid. Heft 1 bis 
18. L. Schwann, Diisseldorf. — Schéninghs Sammlung kirchengeschichtlicher Quellen und 
Darstellungen. Heft 1—14. Ferd. Schéningh, Paderborn. 

Altertum, — Aufhauser, Dr. J. B., Antike Jesuszeugnisse. 54 Seiten. Marcus & Weber, 
Bonn 1925.— Bludau, Dr. Aug., Bischof von Ermland, Die ersten Gegner der Johannesschrif- 
ten. 230 Seiten. Herder, Freiburg 1925. — Koch, Hugo, Cyprianische Untersuchungen. 
493 Seiten. Marcus & Weber, Bonn 1926. — Der hl. Hieronymus. Festschrift zur fiinfzehn- 
hundertsten Wiederkehr seines Todestages (30. September 420). Beuron 1920.‘— Wirtz, Dr. R., 
Der hl. Ambrosius und seine Zeit. 175 Seiten. Paulinusdruckerei, Trier 0. J. — Wattendorj, 
Dr. L., Der hl. Augustinus. Ein vom Verfasser genehmigter Auszug aus dem franzésischen 
Werke Saint Augustin von L. Bertrand. 202 Seiten. Paulinusdruckerei, Trier 1925. — Her- 
wegen, J., Der hl. Benedikt. Ein Charakterbild. 3. Aufl. 165 Seiten. Schwann, Diisseldorf 
1926. — Zoepfl, Dr. Fr., Die Weisheit der Wiiste. Eine Legendensammlung. Franke, Halbel- 
schwerdt 1925. 

Mittelalter. — Stein, J. H., Der deutsche Heilige im Petersdom: Papst Leo IX. Herder, 
Freiburg 1925. — Altaner, Dr. B., Die Dominikanermission des 13. Jahrhunderts. Forschungen 
zur Geschichte der kirchlichen Unionen und der Mohammedaner und Heidenmission des M. A. 
Franke, Habelschwerdt 1924. 

Neuzeit. — Keil, L., Bartholomaeus Latomus. Zwei Streitschriften gegen Martin Bucer 
(1543—45). Aschendorff, Minster i.W. — Buschbell, Dr.G., Selbstbezeugungen des Kardinals 
Bellarmin. Beitrage zur Bellarminforschung. 1. Heft. Acker, Krumbach 1924. — Léhr, G. M., 
Die theologischen Disputationen und Promotionen an der Universitat K6In im ausgehenden 
fiinfzehnten Jahrhundert. 124 Seiten. Harrassowitz, Leipzig 1926. — Franziskanerstu- 
dien. Festnummer zur Jahrhundertfeier des P. Ignatius Jeiler, 1823—1923. 11. Jahrgang, 
1./2. Heft. — Festnummer zur Dreijahrhundertfeier der Bayrischen Reformatenprovinz 1625 
bis 1925. 12. Jahrg., 1./2. Heft. Aschendorff, Minster i. W. 1924/25. — Maurus Wolter. 
Dem Grtinder Beurons zum 100. Geburtstag. Kunstverlag Beuron 1925. 


* ‘ * 

Seine ,,Grundztige der Kirchengeschichte“ glaubt Dr. Jak. Schmidt im Vorwort 
auch als Lehrbuch der Kirchengeschichte bezeichnen zu kénnen, und zwar weil er verspricht: 
,das, aber auch alles das zu bieten, was man wissen muB, um die kirchliche Vergangenheit zu 
verstehen.“‘ Dann soll das Buch auch eine Grundlage fiir weitere Studien bieten. Deshalb, 
schreibt er, ,,werden die Quellen der Darstellung oder doch die Fundorte fiir diese Quellen und 
wenigstens die wichtigeren Monographien iiber die behandelten Persénlichkeiten, Begeben- 
heiten und Zustande angegeben‘‘. Was verlangt man nun von ,,Grundziigen‘‘ der Kirchen- 
geschichte? Grundziige der Kirchengeschichte werden mit der Sicherheit und Vollstandigkeit der 
Darstellung Ubersichtlichkeit, Genauigkeit und Kiirze verbinden. Die Begebenheiten miissen 
eine kurze, griindliche und bei aller Pragnanz doch einfache und schlichte, aber trotzdem 
auch wieder eine formgewandte Darstellung erfahren. Wenn nur das Notigste geboten wird, 
so darf dabei die Ubersichtlichkeit des Stoffes, die Durchsichtigkeit der Zusammenhange trotz 
aller Kiirze nicht leiden, Doppelt gilt hier das Wort: ,, In der Beschrankung zeigt sich der 
Meister.“ Zur Vollstandigkeit der Darstellung gehort dann vor allem Quellenangabe, und zwar 
eine genaue, in Einzelheiten sich ergehende Quellenangabe, denn die Grundziige sollen ja dem 
akademischen Lehrer dienen und das Weiterstudium erméglichen. Es ist nun klar, daB dieser 
Zweck nicht erreicht wird, wenn fiir die Literaturangabe Werke angezogen werden, die selbst 
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die Quellen nicht bieten, sondern lediglich wiederum auf die Quellen verweisen. Dankbar wird 
jeder Hinweise auf gréBere Arbeiten, die weitere oder engere Gebiete der Kirchengeschichte 
bearbeiten, annehmen, aber damit ist weder dem akademischen Lehrer noch dem Privat- 
studium gedient. Auf die ersten Quellen muB doch jeder, der sich mit Geschichte beschdftigt, 
zurlickgreifen, da jede Darstellung, mag sie noch so sehr sine ira et studio abgefaBt sein, 
den subjektiven Stempel des Verfassers an sich tragt. So gerne man also Hinweise auf Barden- 
hewer, Heimbucher, Pastor, Hergenréther-Kirsch hinnimmt, so sind diese Darstellungen doch 
keine Quellen und vielfach auch keine Quellenuntersuchungen. Es sind und bleiben Dar- 
stellungen, deren Wert auf den Quellen beruht, aus denen sie geschépft haben. Ihrerseits ver- 
langen diese Darstellungen also wiederum eine genaue Priifung der Quellen, damit ihre Glaub- 
wirdigkeit erwiesen wird. Wer sich die Miihe gibt, die ,,Literarischen Notizen‘“‘ am Schlusse 
des Buches durchzusehen, wird sich bald tiberzeugen, da® der Verfasser mit Quellenangaben 
und Hinweisen recht sparsam gewesen ist, dagegen sich hauptsdchlich auf die oben angefiihrten 
Werke bezieht. So ist also weder dem akademischen Lehrer, noch dem Privatstudium mit 
diesen Hinweisen gedient und deshalb das Buch nur in sehr beschranktem MaBe in dieser Be- 
ziehung brauchbar. 

Die Darstellungen lesen sich fliissig. Trotzdem sind auch hier ernste Mangel zu verzeichnen. 
Sie sind durchaus nicht so vollstandig, wie die Vorrede es uns glauben machen mdéchte. Auf 
einige Gebiete mag hingewiesen werden. Eine prinzipielle Untersuchung tiber die Christen- 
verfolgungen findet sich nicht vor. Die Grundsdtze und die Art des Vorgehens gegen die 
Christen erfahren keine Behandlung, und doch hatten die grundlegenden Untersuchungen, 
z.B. von J. Gérres, dem Verfasser die Wege weisen miissen. Verfasser fiihrt § 9 die Literatur 
zu den Christenverfolgungen an, selbst Collewaert ist angezogen, aber wir héren nur, da8 ver- 
mutlich Nero ein ,,Institutum Neronianum‘“ erlassen, und daB dieses die Grundlage fiir die 
Christenverfolgungen abgegeben hat. Ulpian hat die kaiserlichen Reskripte gegen die Christen 
gesammelt. Er verleibte sie aber nicht dem Kriminalrecht, sondern den Schriften De officiis 
pro consulis ein. Das laBt erkennen, daB das Vorgehen gegen die Christen nicht der StrafprozeB- 
ordnung, sondern der administrativen Coercitio unterstand. Die gegen die Christen verhangten 
Strafen deuten darauf hin, daB die Christen wegen des ,,crimen laesae maiestatis‘‘ verurteilt 
wurden. Sie weigerten sich, dem Genius des Kaisers zu opfern. Erst unter Decius bzw. mit 
Septimius Severus haben wir die ersten kaiserlichen Edikte. Uber die Einteilung der Lapsi in 
Libellatici, Acta facientes und Thurificati bzw. Sacrificati erfahren wir nichts, und doch sind 
die Papyri, die uns hiervon Kunde geben, schon seit 1893 bekannt. Befremdlich ist, daB Ver- 
fasser den Liber Pontificalis nicht nennt. Ich habe wenigstens das Papstbuch oder Literatur 
tiber dasselbe weder im Texte noch auch im Inhaltsverzeichnis finden kénnen. Fiir Benedikt 
von Nursia beruft sich Verfasser auf die Arbeiten von L’Huillier und Herwegen. Ersterer ist 
vollstandig unkritisch und unbrauchbar, die Arbeit des letzteren, obwohl auch nicht von allen 
als grundlegend fiir weitere Forschung anerkannt, jedenfalls besser und brauchbarer. Aber 
warum wird hier nicht auf die Quelle selbst verwiesen und im Anschlu8 daran auf die grund- 
legenden Arbeiten von Mabillon und anderen? Warum wird gar keine Literatur iber Monte 
Cassino angeftihrt? Das kluniazensische Ménchtum ist nicht genug gewiirdigt in seiner Be- 
deutung fiir die weitere Entwicklung des Papsttumes. Wie sich der Gedanke der Exemptio, 
welche die Kluniazenser iiberall erstrebten, spdter auch fiir die Ideen des Papsttumes fruchtbar 
gestaltet hat, hatte notwendigerweise Erwahnung finden miissen. Was aber besonders in den 
Grundziigen vermi&t wird, ist eine zusammenhangende eingehendere Darstellung der Aus- 
breitung des Christentums in Deutschland. Wichtige Literatur fehlt auch z. B. zu § 22 S. 394 
bei der armenischen Kirche. Ltickenhaft und diirftig sind ferner die Angaben tiber die alt- 
kirchliche Literatur. Warum ist Verfasser hier nicht tiber Bardenhewer hinausgegangen und 
hat wenigstens die wichtigsten Neuerscheinungen auf diesem Gebiete erwahnt? VermiSt wird 
auch eine kurze zusammenfassende Darstellung iiber die verschiedene mdgliche Betrachtungs- 


7\ 


weise des Gesamtstoffes der Kirchengeschichte. So erfahren wir nichts tiber eine mégliche 
Gliederung der Kirchengeschichte: daB wir die Kirchengeschichte betrachten kénnen als eine 
Geschichte der Ausbreitung des Christentums auf der Erde, oder als eine Geschichte von der 
kirchlichen Lehre und Wissenschaft, oder als eine Geschichte der Verfassung der Kirche, oder 
als eine Geschichte des christlichen Kultus, oder als eine Geschichte des christlichen Lebens 
und der Sitte. Einzelne Gebiete haben sich sogar im Laufe der Zeit zu selbstandigen Wissen- 
schaften oder Disziplinen ausgebildet, wie z. B. die Dogmengeschichte, die Missionsgeschichte, 
die Patristik, die Symbolik. Da diese Angaben fehlen, vermi8t man natiirlich auch zusammen- 
hangende Quellen und Literaturangaben iiber diese Gebiete. Sind diese denn dem Studieren- 
den nicht notwendig ? 

Die vorstehenden Ausfiihrungen und Ausstellungen beziehen sich namentlich auf die Dar- 
stellungen des kirchlichen Altertums und des friihern Mittelalters. In dem spateren Mittelalter 
und der Neuzeit scheint der Verfasser besser zu Hause zu sein, die Literaturangaben sind 
reichlicher und besser, die Darstellung ist umfassender, obgleich auch hier Mangel zu ver- 
zeichnen sind, wie z. B. die armlichen Literaturangaben zum § 96. Als Mangel wird auch 
empfunden werden, daB im fortlaufenden Texte die Paragraphen nicht am Kopfe jeder Seite 
verzeichnet sind; man verliert dadurch Zeit beim Nachschlagen der Literatur, und das Buch 
verliert an Handlichkeit. — 

Die Kirchengeschichte von Bader ist recht einfach gehalten. Sie mag als Nachschlagewerk 
wohl ihren Zweck erfiillen, fiir Theologiestudierende ist der Inhalt doch recht mager, fiir hohere 
Lehranstalten dagegen ist wieder zuviel geboten. Daf sie in zehnter Auflage erscheint, zeigt, 
daB sie in Osterreich und Tirol sich groBer Beliebtheit erfreut. 

Bei den im Verlag von Schwann erscheinenden,,Religidsen Quellenschriften® und 
den bei Schéningh in Paderborn verlegten ,;Kirchengeschichtlichen Quellen und 
Darstellungen‘ bemerkt man mit Bedauern, daB der Urtext nicht geboten wird. Ob 
Dr. Walterscheid, der Herausgeber der ,,Religidsen Quellenschriften“, als Lehrer an einer 
Studienanstalt mit Lyzeum sich hat verleiten lassen, nur die Ubersetzung zu bieten, oder ob 
der Verlag in Diisseldorf und Paderborn von der Ubersetzung einen gréBeren Absatz sich ver- 
spricht, entzieht sich unserer Kenntnis. Auf hdheren Schulen sollte man den Urtext lesen, 
erst dadurch wird auch den Schiilern die Lesung der Quellenschriften zum Genu8 und zur 
Freude. Im einzelnen ist zu sagen, daB die beiden Sammlungen sich ziemlich glticklich erganzen 
und die Auswahl der Texte mit Urteil und Verstandnis getroffen ist. 


Die ,Antiken Jesuszeugnisse“ von Dr. J. B. Aufhauser erscheinen in zweiter Auflage. 
Der Beweis, daB Originaltexte in Latein, Griechisch, ja selbst Hebraisch noch Anklang finden, 
scheint mir damit erbracht zu sein. Das Biichlein eignet’ sich vortrefflich fiir die Arbeits- 
gemeinschaften auf den oberen Klassen der Gymnasien. 

Eine schéne Arbeit schenkt uns A. Bludau, Bischof von Ermland, in seiner tiefgriindigen 
Untersuchung tiber die ersten Gegner der Johannesschriften. Klar und erschépfend 
ist die ganze Frage nach den ,,Aloger‘‘ aufgerollt und behandelt. Feinsinnig ist der Beweis 
erbracht, daB es eine Sekte der ,,Aloger‘‘ tiberhaupt nicht gegeben habe. Epiphanius hat aus 
einer verlorengegangenen Schrift des Hippolytus ,,Apologia pro evangelio et apocalypsi“ 
schépfend den Irrtum aufgebracht, der nun wohl endgiiltig aus der Kirchengeschichte ver- 
schwinden wird. 

Die von Hugo Koch veréffentlichten CyprianischenUntersuchungen sollen die vom 
Verfasser schon seit langem aufgestellte und verfochtene These, daB, der hl. Cyprian den 
Primat des Papstes weder gekannt noch anerkannt habe, aufs neue erharten. Hier ist nicht 
der Platz, sich mit Koch tiber diese Frage auseinanderzusetzen. Es kann nur festgestellt 
werden: Trotz der von Koch aufgewandten Gelehrsamkeit ist dieser Beweis nicht gegltickt. 
Wer z. B. vorurteilsfrei den 65. Brief des hl. Cyprian (Koch S. 177) liest, wird der Behauptung 
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Kochs, daB die Beifiigung des Wortchens ,,catholica“ eine ganz zufallige ist, nicht beistimmen 
kénnen. Der Zusatz ist bedingt durch den Inhalt des Briefes selbst. Koch bleibt sich auch 
nicht immer gleich in seinen Aufstellungen, vgl. z. B. S. 177 mit S. 232 (Zitate aus ep. 68). 
Gleichwohl ist die tiefschiirfende Studie ein wertvoller Beitrag zur schriftstellerischen Tatig- 
keit des hl. Cyprian und verdient als solche alle Anerkennung. 

Erfreulich ist der Beitrag der Beuroner Benediktiner zur fiinfzehnhundertjahrigen Wieder- 
kehr des Todestages des hl. Hieronymus, wie auch die Arbeit von Wattendorf tiber den 
hl. Augustinus geeignet ist, uns den Heiligen ndher zu bringen. Die Arbeit von Wirtz da- 
gegen tber den hl. Ambrosius kann leider weniger empfohlen werden, da sie die reiche 
wissenschaftliche Literatur tiber den groBen Mailander Bischof nicht gentigend ausschopft, 
seine zeitgeschichtliche Bedeutung nicht klar genug hervortreten l4Bt und die Trierer Lokal- 
geschichte zu stark in den Vordergrund stellt. DaB Herwegens ,,Benedikt“ in dritter Auflage 
erschienen ist, zeigt das Interesse der Welt fiir das Leben dieses groBen Heiligen. In der Tat, 
die Arbeit bedeutet allen friiheren gegentiber einen bedeutenden Fortschritt in der Auffassung 
und Charakterisierung des groBen Monchsvaters. Trotzdem scheint mir aber Herwegen noch 
nicht voll und ganz das erreicht zu haben, was ihm vorschwebt, jedenfalls ist das von Herwegen 
gezeichnete Bild noch unvollstandig. Wer ein Leben des hl. Benedikt schreiben will, mu8& die 
,»Regula“ als Grundlage nehmen, erst dann wird ein allen Anforderungen gerecht werdendes 
Lebensbild des Heiligen zustande kommen}. 

Um uns die ,,Legende‘‘ und das ,,Erzieherische der Legende‘‘ wieder in Erinnerung zu 
bringen, hat Fr. Zoepfl ein schénes Biichlein Die Weisheit der Wiiste erscheinen lassen. 
Das Biichlein wird unter diesem Gesichtspunkt betrachtet seinen Zweck erfiillen und ein 
»tolle, lege‘‘ verdienen. 


Zum christlichen Mittelalter liegen die beiden Arbeiten von Stein und Altaner vor. Dieser 
hat die Tatigkeit der Dominikaner als Missionare im 13. Jahrhundert dargestellt, jener schildert 
kurz und volkstiimlich das Leben des heiligen Papstes Leo IX. Die Arbeit von Altaner ist ein 
wichtiger Beitrag zur Missionsgeschichte der katholischen Kirche und des Dominikanerordens 
im 13. Jahrhundert. 


In die Neuzeit hintiber fiithren zwei bedeutendere Arbeiten von Keil und Buschbell. 
Keil veréffentlicht zwei Streitschriften des in Arlon im Luxemburgischen c. 1490 geborenen 
Bartholomaeus Latomus gegen Martin Bucer. Latomus galt anfanglich als der ,,Neue- 
rung“ nicht abhold, Bucer glaubte sogar in ihm einen guten Gehilfen zur Einfiihrung des 
Protestantismus in den kélnischen und trierischen Kurlanden zu sehen. Die beiden Schriften 
des Latomus zeigen aber, daB er, obwohl Laie, in der Theologie wohl beschlagen war. Es 
ist eine Freude, diese zu lesen und die Gewandtheit zu bewundern, mit der der katholische 
Glaube verteidigt wird. 

Die Arbeit von Buschbell tiber die Selbstbezeugungen des Kardinals Bellarmin 
hat leider in manchen Kreisen AnstoB erregt. Wer die gediegene, ruhig und sachlich ge- 
schriebene Abhandlung ohne alle Voreingenommenheit liest, fragt sich verwundert warum. 
Grundsatzlich diirfte doch wohl feststehen, daB auch die Heiligen Menschen sind, und daf 
auch von ihnen mehr oder weniger gelten wird ,,nihil humani a me alienum puto‘. Oder ist 
etwa der hl. Augustinus deshalb minderwertig, weil er seine ,,Confessiones“’ geschrieben? Im 
librigen hat Merkle in der Theolog. Revue 1926 Nr. 3 Sp. 94 ff. und in der Z.-K.-Gesch. 1926 
1, 26—73 grundsatzlich sich zu diesen Fragen geduBert, und diirfte damit auch diese ganze 
Frage geklart sein. 


1 In einem demnachst in den Studien und Mitteilungen des Benediktinerordens erscheinen- 
den Aufsatze wird diese Frage ausfiihrlich behandelt werden. 
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Auf die beiden Festnummern der Franziskanerstudien, Jahrgang 11 und 12 jeweils 
Heft 1/2, sei auch an dieser Stelle -hingewiesen. Im 12. Jahrgang werden die Schicksale der 
bayrischen Reformatenprovinz geschildert, in dem 11. wird eine Biographie des P. Jeiler vor- 
bereitet. P. Jeiler verdient das. Er war mit die Seele des Studienhauses von Quaracchi, aus 
dem unter seiner Leitung die groBe Bonaventuraausgabe in 11 Foliobanden (1882—1902) 
hervorging. 

Die Beuroner Benediktiner haben dem Griinder ihrer Kongregation, Maurus Wolter, zum 
hundertsten Geburtstag eine ausfiihrliche Lebensbeschreibung gewidmet. Noch leben manche, 
die den seligen Stifter gekannt haben. Es ist zu begriiBen, daB diese sich zusammengetan und 


das anschauliche und ansprechende Bild ihres ersten Abtes und Stifters entworfen haben. 
Paul Albers. 
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Literatur zu den neuen Jugendgesetzen’. 


Baumer-Hartmann- Becker, Das Reichsgesetz fiir Jugendwohlfahrt. Berlin 1923, — Beeking, 
Dr. Joseph, Familien- und Anstaltserziehung in der Jugendfiirsorge. 2. Auflage. Caritasverlag, 
Freiburg i. Br. 1925, — Derselbe, Caritas und Jugendamt. Daselbst 1924. — Derselbe (in Ver- 
bindung mit mehreren andern), Das Reichsgesetz fiir Jugendwohlfahrt und die Caritas. Da- 
selbst 1925. — Derselbe, Lehrtafeln zum Reichsgesetz fiir Jugendwohlfahrt. Daselbst 1924. — 
Blaum, Dr. Kurt, Die Jugendwohlfahrt (mit Beitragen verschiedener anderer). Leipzig 1921. — 
Blaum-Riebesell-Storck, Reichsjugendwohlfahrtsgesetz. Berlin 1924. — Bovensiepen, Dr. jur. 
et phil., Das Reichsgesetz fiir Jugendwohlfahrt. Altenburg, S.-A., 1922. — Derselbe, Das Jugend- 
gerichtsgesetz. Daselbst 1923. — Dieing, J. B., Das landliche Jugendamt. Caritasverlag, 
Freiburg i. Br. 1924. — Drewes-Sandré, Jugendwohlfahrtsgesetz und Jugendgerichtsgesetz. 
Berlin 1924. — Engelmann, Die Ausiibung der Jugendgerichtshilfe. Freiburg i. Br. 1923. — 
Derselbe, Das Jugendgerichtsgesetz. Daselbst 1923. — Derselbe, Die wichtigsten Bestimmungen 
des Reichsgesetzes fiir Jugendwohlfahrt. Daselbst, Selbstverlag Jugendwohl, 0. J. — Der- 
selbe, Das Reichsgesetz fiir Jugendwohlfahrt, eine Einfiihrung. Daselbst 1923. — Derselbe, 
Die Verordnung tiber das Inkrafttreten des RJWG. Daselbst 1924. — Derselbe, Die preuBischen 
Ausfithrungsbestimmungen zum RJWG. Daselbst 1924. — Francke, Herbert, Das Jugend- 
gerichtsgesetz. 2. Auflage. Berlin 1926. — GraBl, Dr. Jos., Die biologischen Grundlagen der 
Dorfcaritas. Freiburg i. B. 1925. — Hoffmann, Helene, Die katholische Bahnhofsmission. 
Freiburg i. B. 1925. — Hoffmann, Dr. Jakob, Handbuch der Jugendkunde und Jugenderzie- 
hung. Freiburg i. Br. 1922. — Jaeger, Martin, Mannliche Jugend. Hamburg 1919. — Juchacz, 
Marie, und Heymann, Johanna, Die Arbeiterwohlfahrt. Berlino. J. — Das Jugendamt am 
Scheidewege. 196. Flugschrift des Diirerbundes. 1925. — Kasperczyk, Paul, Reifende Men- 
schen und Menschheitsreifung. Kempten 1924. — Keller, Dr. Franz, Caritaswissenschaft. 
Freiburg i. Br. 1925. — Kiene, Maria, Die katholischen Kinderheilstatten und Kindererholungs- 
heime. Daselbst 1924. — Klumker, Dr. Chr. J., Kinder und Jugendfirsorge. Langensalza 
1923. — Derselbe, Die offentliche Kinderfiirsorge eine Kulturaufgabe unseres Volkes. 2. Auf- 
lage. 176. Flugschrift des Diirerbundes. — Metzger, Dr. Konrad, Erziehung zum Laienapo- 
stolat. Freiburg i. Br. 1925. — Nar, J. N.; Jugendpflege auf dem Lande. Freiburg i. Br. 1924. 
— Noppel, Konstantin, Jugendzeit. Freiburg i. Br. 1921. — Philippi, Maura, Die katholische 
Gemeindehelferin. Freiburg i. Br. 1925. — Rappenecker, Fr. X., Lehrtafeln zur Reichsver- 
ordnung tiber die Fiirsorgepflicht. Daselbst 1924. — Rehm, Max, Das Kind in der Gesellschaft. 
Miinchen 1925. — Tébben, Prof. Dr. H., Kurzer Ratgeber ftir Psychopathenfiirsorge. Frei- 
burg i. Br. 1924. — Derselbe, Arztliche Jugendgerichtshilfe. 2. Auflage. Daselbst 1924, — 
Vossen, Dr. Karl, Das Jugendwohlfahrtsrecht. (Reichs- und Landesgesetze, Ausfiihrungs- 
bestimmungen. Zusammengestellt im Auftrage des Landeshauptmanns der Rheinprovinz.) 
2. Auflage. Diisseldorf 1925. — Weber, Heinr., Dr.theol.et rer.pol., Jugendftirsorge im Deut- 
schen Reich. Caritasverlag, Freiburg i. Br. 1923. — Wiesen, Wilhelm, und Peerenboom, Else, 
Die Entwicklung der Caritas wahrend des 19. Jahrhunderts im Rheinlande. Daselbst 1925, — 
Zillken, Elisabeth, Fuhrer fir Vormiinder, Beistande und Helfer. Daselbst 1924, — 

Zeitschriften: Jugendwohl, Zeitschrift fiir katholische Kinder- und Jugendftirsorge, 
herausgegeben vom Caritasverband, Freiburg i. Br. (alle zwei Monate). — Nachrichtendienst 
des Deutschen Vereins fiir dffentliche und private Fiirsorge. Monatlich, Abonnement nur fir 
Mitglieder des Vereins; Geschaftsstelle: Frankfurt a. M., StiftstraBe 30. — Zentralblatt fir 
Jugendrecht und Jugendwohlfahrt. Monatlich. Karl Heymann, Berlin. 


* 
= * 


Wer sich aus beruflicher Pflicht oder persénlicher Neigung mit den neuen Jugendgesetzen 
naher befa8t, mu8 unter allen Umstdnden sich wenigstens einigermafen in der einschlagigen 


1 Vgl. dazu diese Ztschr. 1924, 260 ff.; 1925, 356 ff. 
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Literatur umschauen. Das gilt namentlich auch fir den Praktiker. Denn das Verstandnis 
dieser Gesetze und damit die Méglichkeit der richtigen. Anwendung auf den Einzelfall ergibt 
sich keineswegs aus dem Studium der Gesetzestexte, sondern erst aus der Erkenntnis der viel- 
faltigen Bedingungen, die zum Zustandekommen der Gesetze mitgewirkt haben, der groBen 
Zusammenhange, in die sie eingefiigt, der letzten Ziele, die fiir sie richtungweisend sind. 

Es ware nun ein miiBiges Unterfangen, eine auch nur einigermaBen erschépfende Ubersicht 
iiber die hier in Frage kommende Literatur zu geben ; denn die Zahl der erschienenen Schriften 
und Aufsatze ist Legion. Schon die Behandlung der sich mit der Erklarung der Gesetzestexte 
befassenden Arbeiten wiirde einen den Rahmen dieser Zeitschrift weit tiberschreitenden Raum 
einnehmen. Wenn man weiter bedenkt, daB neben den Gesetzen das gesamte Gebiet der 
Jugendwohlfahrt in das Blickfeld der Betrachtung gezogen werden muB, so erkennt man, daB 
in dieser ,,Ubersicht‘‘ nur eine erste Orientierung gegeben werden kann. Es sind aus der 
erdriickenden Fiille der Erscheinungen einige herausgegriffen, die meines Erachtens geeignet 
sind, eine Einfiihrung zu geben und die nétigen Fingerzeige fiir eingehenderes Studium zu 
bieten?. 

Die beiden kleinen Schriften von Professor Klumker, Frankfurt a. M., vermitteln’ eine 
vortreffliche erste Orientierung. Die altere ist wahrend des Krieges geschrieben. Wenn auch 
das Jugendwohlfahrtsgesetz die vom Verfasser mit Recht als ,,die groBte Aufgabe deutscher 
Kinderftirsorge nach dem Kriege“‘ bezeichnete Vereinheitlichung der Jugendwohlfahrtspflege 
gebracht hat, so behalt das Schriftchen gleichwohl seine praktische Bedeutung. Denn die Sorge 
fiir die iiber 11/, Million deutscher Kinder, die in der Familie keine hinreichende Erziehung 
finden, ist auch heute noch lange nicht als eine ,,Kulturaufgabe des ganzen Volkes“ erkannt 
und gewiirdigt. Die gegebene Erganzung dieser ersten Schrift bildet die zweite. Sie bietet 
eine knappe Darstellung der 6ffentlichen Erziehungshilfe sowie den Text des Jugendwohl- 
fahrts-° und Jugendgerichtsgesetzes. 

Auf breite Grundlage ist das von dem in der Jugendwohlfahrtspflege bekannten Ober- 
biirgermeister von Hanau, Dr, Blaum, in Verbindung mit siidwestdeutschen Sozialpolitikern 
herausgegebene Sammelwerk gestellt. Es hat wesentlich praktische Zwecke. Als einfiihrendes 
Lehrbuch will es allen in der Jugendwohlfahrt Fatigen ,,erschopfende Auskunft tiber das 
gesamte wie tiber die wesentlichen Einzelgebiete der Jugendwohlfahrt“‘ geben. Es 1a8t sich 
sehr dariiber streiten, ob dieses groBe Ziel erreicht ist — ja ob es tiberhaupt in einem Lehrbuch 
erreicht werden kann. In manchem wird man den Verfassern nicht folgen, z. B. bei der Forde- 
rung, daB die Mitterschulung bei der heutigen Ubervélkerung Europas die Pflicht habe, iiber 
die Anwendung empfangnisverhiitender Mittel aufzuklaren (S. 14). Eine Erérterung tiber die 
Religion als Erziehungsmittel diirfte in einem Werke, das erschépfende Auskunft iiber 
Jugendwohifahrtspflege geben will, nicht fehlen. Im ganzen gesehen verdient jedoch das um- 
fangreiche Werk (301 Seiten) Empfehlung. 

Eine Doktordissertation von 508 Druckseiten Lexikonformat fallt schon durch ihren 
Umfang auf, Wenn sie den Titel tragt: ,,Das Kindin der Gesellschaft. Abrif der Jugend- 
wohlfahrt in Vergangenheit und Gegenwart. Ein Ausschnitt aus Sittengeschichte, Rechts- 
geschichte, Gesellschaftslehre und Sozialpolitik“’, so wird ihr Verfasser Max Rehm dem Leser 


* Ausfiihrliche Literaturlisten stellt das Deutsche Archiv fiir Jugendwohlfahrt, Berlin NW AO, 
MoltkestraBe 7, zur Verfiigung; des weiteren ist auf den ,,Pddagogischen Literaturnachweis‘, 
herausgegeben vom Zentralinstitut fiir Erziehung und Unterricht, Berlin W 35, Potsdamer 
StraBe 120 (jahrlich 10 Nummern 3 Mark), zu verweisen. 

° Es ist zu beachten, daB die durch die spdtere Verordnung tiber Inkrafttreten des JWG. 
vom 14. Februar 1924 — RGBI. 1, 110 — getroffenen Anderungen im Text dieser Ausgabe 


nicht beriicksichtigt sind; das gleiche gilt fiir alle anderen vor Februar 1924 erschienenen 
Werke. 
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nicht verfbeln, daB er mit einer gewissen kritischen Zuriickhaltung an das Siudium geht. 
Der. Verfasser will dem vielempfundenen Bediirfnis der Vertiefung in den Werdegang der 
Jugendwohlfahrtspflege entgegenkommen, ,,Erstrebt wurde ein Uberblick iiber die Flut des 
Geschehens in der Jugenderziehungsbewegung europdischer Kultur, und der Wunsch war, 
ihre Stromungen zu verfolgen und zu ergriinden.‘‘ (Vorwort.) Zweifellos richtig ist der Grund- 
gedanke des Buches: ,,Das Wesen aller Jugendfiirsorge ist Erziehung.‘‘ Wertvoll und dankens- 
wert ist das mit auBerordentlichem Flei8 zusammengetragene Material. Fliissiger Stil und 
gute Darstellungsweise sind zu loben. Aber trotzdem ist man standig von dem Gefiihl begleitet, 
im Stoff zu ertrinken. Hatte der Verfasser sich darauf beschrankt, etwa die Zeit von Pesta- 
lozzi bis zur Gegenwart in Deutschland zu behandeln, so hatte er die groBen in Titel und Vor- 
wort gemachten Versprechen vielleicht erfiillen kémnen. Aber der Versuch, die Entwicklung 
der Jugendwohlfahrt in Orient und Okzident vom Altertum bis heute wissenschaftlich-kritisch 
zu schildern, diirfte nach dem Stande unserer Wissenschaft verfriiht und in Ansehung der 
beschrankten Menschenkraft vielleicht immer fiir einen einzelnen unerreichbar sein. Fir 
den Praktiker hat das Buch trotz dieser Bedenken den Wert einer brauchbaren, wenn auch 
luickenhaften Materialsammliung. Beispielsweise hatte ein so bedeutendes Werk wie Lieses 
Geschichte der Caritas doch wohl nicht tibergangen werden diirfen. Hinzu treten eine Reihe 
Unrichtigkeiten und Irrttiimen. So ware z. B. die oft widerlegte Behauptung, Innozenz III. 
habe die Ohrenbeichte eingefiihrt (S. 215), besser unterblieben. Von der katholischen Auf- 
fassung der Armut hat Verfasser durchaus falsche Vorstellungen. Es ist niemals von 
maBgebender katholischer Seite behauptet worden, da® die Armut an sich verdienstlich und 
darum jeder Arme ,,mit einem Heiligenschein“ geschmiickt sei. Nicht die Armut macht den 
Menschen heilig, sondern umgekehrt: der Mensch muB die Armut heiligen. 

Nur dann vermégen wir die Jugendwohlfahrtspflege als Problem und Aufgabe richtig 
zu sehen, wenn wir sie in die groBen Zusammenhange der allgemeinen Wohlfahrtspflege des 
Volkes, der Menschheit riicken. Es ist darum auf das Buch hinzuweisen, das der Direktor des 
Instituts fiir Caritaswissenschaft in Freiburg, Professor Keller, als Lehrbuch der Caritas- 
wissenschaft fur Theologiestudierende — die fast an allen deutschen katholischen theolo- 
gischen Fakultaten dieses Gebiet heute als Pflichtfach belegen miissen — geschrieben hat. Das 
in handlichem Taschenformat gehaltene Werk wird aber auch fiir den Nichttheologen bald ein 
unentbehrlicher Ratgeber werden. Einer kurzen geschichtlichen Ubersicht folgt der wert- 
vollste Teil des Buches, die Prinzipienlehre. Man muB dem Verfasser dankbar sein, daB er 
— soviel ich sehe, zum erstenmal — in systematisch wissenschaftlicher Weise das groBe 
Gebiet der Caritas untersucht hat. Die hier gewonnenen Erkenntnisse haben nicht nur 
theoretische, sondern unmittelbar praktische und hdéchstpersénliche Bedeutung fiir jedes 
Christenleben. Das Wesen der Caritas ist schépferische Liebe, ausgettbt kraft besonderer 
Sendung durch jeden Nachfolger des Herrn, nicht blind und kritiklos, aber bereit, das Leben 
fiir die Briider hinzugeben. Sie fihrt den Menschen weit tiber alle Gesetzesgerechtigkeit 
hinaus und erweist sich durch die Kraft und Erhabenheit ihrer Inspiration sowohl aktiv in 
den Tragern der Caritasarbeit wie rezeptiv in den Hilfsbediirftigen. — Im dritten Teil der 
Darstellung wird unter den Einzelgebieten die Jugendwohlfahrtspflege ausgiebig beriick~ 


sichtigt. 


Die Texte der neuen Jugendgesetze mit den vielfaltigen Ausfiihrungsvorschriften sind 
in dem wohlfeilen, 251 Seiten starken Heft von Landesrat Vossen sehr gut zusammengestellt. 
Beigegeben sind die fiir die Rheinprovinz geltenden Vorschriften des Landeshauptmanns fiir 
Firsorgezéglinge. Das Jugendwohlfahrtsgesetz ist von den verschiedensten Seiten — Juristen, 
Verwaltungsbeamten, Erziehern, Theologen, Soziologen und anderen — bearbeitet worden, 
Engelmann gibt einen kurzen, flugblattformigen Gesetzesauszug sowie eine umfangreichere, 
instruktive Einfiihrung mit beigeheftetem Gesetzestext. Sie ist das erste Heft der vom Caritas_ 
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verband herausgegebenen Schriftenreihe iiber Jugendwohlfahrt und enthalt in knapper, ver- 
standlicher Form das fiir die allgemeine Praxis unbedingt Notwendige. Die unentbehrliche 
Erganzung bilden die vom selben Verfasser herrtihrenden Schriften: ,,Die Verordnung’.... 
und ,,Die preuB. Ausfiihrungsbestimmungen“..... erstere fiir das gesamte Reichsgebiet, die 
letztgenannte nur fiir PreuBen giiltig, mit wertvollen Erlauterungen seitens des Verfassers, 
die dem juristisch nicht geschulten Laien nachdrticklichst zu empfehlen sind, 

Oberlandesgerichtsrat Bovensiepen verspricht im Vorwort seines kurzen und billigen 
(1,20 Mark) Kommentars: ,,dem nichtfachgelehrten Verwaltungsbeamten, Praktiker und 
Geschaftsmann sowie all den zahlreichen Mannern und Frauen, die tiberhaupt in der Jugend- 
fiirsorge, sei es beruflich, sei es ehrenamtlich, tatig sind, einen kurzen, brauchbaren Leitfaden 
bei der Anwendung des Gesetzes mit auf den Weg zu geben.“ Das Versprechen ist redlich 
erfiillt und darum das Buch nur zu empfehlen. — Umfangreicher ist der unter den von Georg 
Schreiber herausgegebenen ,,Schriften zur deutschen Politik‘ erschienene Beitrag von Weber. 
Das Buch enthalt den Text des JWG. mit kurzen Anmerkungen sowie eine wertvolle Abhand- 
lung tiber Jugendwohlfahrt im allgemeinen und im besonderen nach dem JWG. Die Jugend- 
wohlfahrtsfrage wird in den groBen Zusammenhang mit dem Volksganzen gertickt; die Dar- 
bietung ist kurz und klar, die Problemstellung scharf pointiert. 


Unter den gréBeren Kommentaren zum JWG. ist an erster Stelle zu nennen der von 
Dr. Gertrud Badumer, Ministerialrat im Reichsministerium des Innern, Dr. Hartmann, Schatzrat 
in Hannover, und Dr. Becker, Regierungsrat im Reichsministerium des Innern, herausgegebene. 
Die Verfasser haben an dem Zustandekommen des Gesetzes weitgehend mitgearbeitet. Ihr 
Kommentar stiitzt sich auf amtliches Material und ist fiir die Auslegung und praktische An- 
wendung des Gesetzes von gréBter Wichtigkeit. Alle in der Jugendwohlfahrt tatigen Personen 
und Vereine werden bei den vielfaltigen Zweifelsfragen der Praxis dieses Werk zu Rate ziehen. 
Die Darstellungsweise halt sich vom ,, Juristendeutsch“ respektvoll entfernt und ist darum 
auch fiir den juristischen Laien verstandlich. — Geringeren Umfangs ist der von drei Ver- 
waltungsbeamten, Oberbiirgermeister Dr. Blaum in Hanau, Prof. Dr. Riebesell, Direktor der 
offentlichen Jugendftirsorge Hamburg, Dr. Storck, Oberregierungsrat in Liibeck, verfaBte 
Kommentar, Das Gesetz ist wesentlich vom Standpunkt des Kommunalbeamten (Jugend- 
amts) gesehen. Das bereits in 2. Auflage erschienene Werk ist namentlich von solchen Personen 
und Vereinigungen zu Rate zu ziehen, die in Jugendamtern mitarbeiten. Eine knappe Ein- 
leitung tiber Jugendwohlfahrt und Jugendwohlfahrtsgesetz fordert das Verstindnis der 
Materie. Der Praktiker findet in zahlreichen Mustern fiir Formulare eine willkommene Hilfe 
im Geschaftsverkehr. Die Verordnung vom 14, Februar 1924 — vgl. oben Anm. 3 — ist ein- 
gehend kommentiert. 

Amtsgerichtsrat Paul Drewes, vormals Jugendrichter in Stettin, jetzt Referent fiir Jugend- 
fiirsorge beim Provinzialwohlfahrtsamt in Pommern, und Kreissyndikus Emil Sandré, Direktor 
des Kreiswohlfahrtsamtes Randow, haben einen vortrefflichen kurzen Kommentar des JWG. 
und JGG. geschrieben. Man verspiirt tiberall die kundige Hand des Praktikers, der weiB, 
worauf es ankommt, den Leser nicht mit tiberfliissigem Ballast qualt, sondern kurz und klar 
in das Wesen der Bestimmungen einfiihrt, dabei die zum Verstdndnis erforderlichen Hinweise 
auf geschichtliche Entwicklung und Zusammenhdnge mit dem Leben nicht vergi®t. Der 
kleine Band sei auch den in der Jugendfiirsorge weniger Bewanderten bestens empfohlen. 

Das Jugendgerichtsgesetz ist trotz seiner Kiirze fiir Juristen und Laien schwer verstand- 
lich. Engelmann bringt den Text des Gesetzes mit einer kurzen Einfiihrung unter Benutzung 
der amtlichen Begriindung. Bovensiepen gibt eine Kommentierung des JGG. Die amtliche 
Begriindung ist hierbei in weitgehendem MaBe herangezogen. — Weitaus das beste Werk ist 
Francke. Dieser Berliner Jugendrichter ist einer der ganz seltenen Juristen, die neben der 
Fachbildung iiber umfassende Kenntnisse und Erfahrungen auf dem Gebiete der Jugend- 
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wohlfahrtspflege verfiigen. So kommen stets neben dem Juristen der Jugendfachmann und 
der Padagoge ausgiebig zu Wort. Dieser Umstand in Verbindung mit einem klaren, dem 
Nichtjuristen ohne weiteres verstandlichen Stil geben dem Werke seine unerreichte Sonder- 
stellung. Es ist jedem, der sich mit Jugendstrafsachen zu befassen hat, auf das dringendste 
zu empfehlen. 


Eine Reihe von Schriften des Caritasverlages behandeln Einzelgebiete der Jugendwohl- 
fahrtspflege. Man darf dabei mit Freude feststellen, da& es schon eine Empfehlung bedeutet, 
wenn ein Werk tiberhaupt von diesem Verlag herausgebracht wird. Die buchmaBige Aus- 
stattung weist einen standigenAufstieg auf. Beekings ,,Caritas und Jugendamt“ gibt in Frage 
und Antwort AufschluB tiber das Jugendamt und die Stellung der Caritas zu ihm. Die ,,Lehr- 
tafeln“ von Beeking und Rappenecker bieten in ebenso origineller wie klarer und eindrucksvoller 
Weise einen Uberblick tiber die nicht ganz einfachen Bestimmungen des JWG. und der auch 
fiir die Jugendwohlfahrtspflege unentbehrlichen Firsorgepflichtverordnung. Als Lehrmaterial 
sind diese sauber ausgestatteten Heftchen mit mehrfarbigen Tafeln unentbehrlich. 

Eine vortreffliche grundsatzliche Wiirdigung des JWG. mit Wegweisungen fiir die prak- 
tische Arbeit liegt in dem ebenfalls vom Fachreferent fiir Jugendfirsorge im Caritasverband, 
Beeking, herausgegebenen, an vierter Stelle genannten Sammelwerk vor. In 16 Aufsdtzen an- 
erkannter Fachleute wird die Fiille der Probleme und Aufgaben des JWG. behandelt. Der 
ausgezeichnete Beitrag von Pfarrer Neundorfer ,,Widerstreitende Machte im Reichsgesetz fiir 
Jugendwohlfahrt‘‘ gibt dem Schmerz um den allzufriihen Tod dieses begnadeten Priesters 
neue Nahrung. Das Werk darf in keiner Caritasbibliothek fehlen. 

Besonders schwierige Aufgaben stellt das platte Land heute der Caritas. Es ist darum 
dankbarst zu begriiBen, da8 Dieing treffliche praktische Anregungen fiir das landliche Jugend- 
amt gibt. Er sagt am Schlu8 seiner kurzen und biindigen Ausfiihrungen mit allem Recht: 
»,lrotz Jugendamt wird wesentlich und ausschlaggebend sein, wie viele schaffensfreudige 
Hande auf unsern Dorfern sich regen werden zum Wohle unserer hilfsbedtirftigen und bedroh- 
ten Landjugend. Dies wird aber nur dort der Fall sein, wo die freie Liebestatigkeit solche 
opferbereite Krafte in immer gréferer Zahl zu gewinnen und tiefer zu interessieren weiB.“ 
Wie das geschehen soll, erklaéren uns zwei ganz vorztigliche Werkchen. Ich wtinsche sie in die 
Hand eines jeden, der mit Caritas auf dem Lande irgendwie zu tun hat: Geistlichen, Lehrers, 
Arztes, Juristen, Beamten usw. Das Schriftchen von Nar darf man einen AbriB8 christlicher 
Erziehungskunst auf dem Lande nennen. — Besonderer Beachtung wert ist der bedeutsame 
Versuch des bekannten Obermedizinalrats Dr. GraBl, die Ergebnisse der biologischen For- 
schung weiteren ldndlichen Kreisen naher zu bringen. Als Darstellungsweise ist die Brieffrom 
gewdhit. Ein vor seinem 40. Hochzeitstag stehender Vater gibt seinen Kindern als Gegengabe 
fiir ihre Dankbarkeit die Erfahrungen seines Lebens mit auf den Weg. ,,Sie wurzeln im Dorfe, 
wo meine Wiege stand; sie wurden gebildet auf dem Dorfe, der Statte jahrzehntelangen Wir- 
kens, sie wurden vollendet im Dorfe, der Statte meiner Erholung. Ich will euch fiihren durch 
die Reihe euerer bauerlichen Ahnen, die jahrhundertelang dem kargen Boden der Oberpfalz die 
Lebensbedtirfnisse abrangen, ich will euch stolz machen auf euer Blut, will euch lehren, den 
Bauer hochzuhalten, seine Lebensweise zu achten und will mit euch dem Volke einen Weg 
weisen, der seine Lebensfahigkeit starkt, seinen Lebensmut kraftigt und das deutsche Volk 
wieder geachtet im Vélkerleben macht.... Ihr sollt im Leben der Bauern tiefer sehen lernen ; 
ihr sollt das Wesen derselben erfassen‘‘ (S. 1, 27). 

Die vom Caritasverband herausgegebenen ,,Wegweiser der Jugendhilfe“ sind in 
erster Linie fiir die ehrenamtlichen Helfer bestimmt. Aber auch dem Fachkundigen werden sie 
vielfach willkommen sein. Besonders hervorheben méchte ich den von Elisabeth Zillken ge- 
schriebenen Fiihrer, der ftir die Alltagspraxis wertvollste Dienste bietet. Hoffmann gibt Ein- 
blick in die Mtthen, Schwierigkeiten und Bedeutung der katholischen Bahnhofsmission. Kiene 
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ist den in der Erholungsfiirsorge Tatigen wichtig. Engelmann enthalt eine Ubersicht iiber die 
fiir die Jugendgerichtshilfe wichtigen praktischen Vorschriften des JHG. Hervorgehoben 
werden mtissen die Schriften von Tébben, in denen der Arzt tiber die heute besonders wichtige 
heilpadagogische Seite der Jugendgerichtshilfe berichtet. 

Die ,,Stinde wider den Geist“ in der Jugendwohlfahrtspflege ist der Bureaukratismus. Es 
bedarf eines stindigen persénlichen Kampfes, um der Versuchung zu entgehen, den unbe- 
quemen Einzelfall ,,aktenmaBig“ zu erledigen, anstatt den Bedtirfnissen des notleidenden 
Menschen gerecht zu werden. Zur nachdenklichen Lesung hiertiber sei ,,Das Jugendamt am 
Scheidewege“ empfohlen, besonders wertvoll, weil der Beamte des Jugendamts hier spricht. 
Jugendoberamtmann Dr. Fischer (Nurnberg) ist unserer Zustimmung sicher, wenn er schreibt: 
,,Wenn wir die Sozial- und Geistesgeschichte iiberblicken, so ist sie nicht ohne Beispiel dafir, 
daB& bestimmte Arbeitsgebiete und Bestrebungen, die voll inneren Lebens waren, in dem 
Augenblick, in dem die Gesetzgebung sich ihrer bemachtigt, auch schon der Erstarrung 
anheimfielen. Es ware ein tragisches Geschick, wenn es der Jugendfiirsorge ahnlich erginge.... 
Es ist deshalb nétig, daB die Menschenim Jugendamt, die seine lebendige Kraft verkorpern, 
nicht versagen ... Die 6ffentliche Jugendfiirsorge hat nur solange Daseins- 
berechtigung, als sie Aufgaben erfillt, die andere nicht erfillen kénnen, 
oder insofern sie ihre Aufgaben besser erfiillt, als andere dies vermogen... 
(S. 14). Zu diesem Thema mu8 weiterhin auf den Abschnitt ,,Das Amt des Jugenderziehers“ 
in dem noch unten zu bespréchenden Buch von Martin Jager hingewiesen werden. Wird die 
Klippe des Bureaukratismus gliicklich umschifft, so erfahrt gleichzeitig die vielumstrittene 
Zusammenarbeit zwischen Behérde und freier Liebestatigkeit nachhaltige Férderung. 

Einen jungen, aber schon kraftig herangewachsenen SproB der freien Liebestatigkeit bildet 
die von der Sozialdemokratie geschaffeneArbeiterwohlfahrt. Der gut illustrierte und tadel- 
los ausgestattete Bericht von Juchacz gibt ein anschauliches Bild des im Reich Geleisteten. Er 
wird gerade in Caritaskreisen besonderes Interesse finden. Als Gegensttick sei auf die Gabe 
des Caritasverbandes zur Jahrtausendfeier der Rheinlande von Wiesen-Peerenboom verwiesen. 
Wir sehen, welch reiches caritatives Leben am Rhein heimisch ist, wie die Sakularisation wiist 
hineinfahrt, wie aber bald der alte Geist neues Leben auf den Ruinen erbltihen 148t, wiirdig 
einer tiber tausendjahrigen christlichen Kultur. 


Das Wesen aller Jugendfiirsorge ist Erziehung. Das Buch von Hoffmann stellt einen 
dankenswerten Fihrer durch dassoschwierige Gebiet der Pubeszenten dar. Mit dieser Altersstufe 
hat die Jugendfiirsorgearbeit sich vorzugsweise zu beschaftigen. Einen nicht zu umfangreichen 
Ratgeber in den gerade hier meist schwierigen Erziehungsfragen bietet die vorliegende 
Arbeit des bewdhrten Mtinchener Padagogen. Die immer von groBem Verstdndnis fiir die 
Jugend und maBvollem Urteil erfiillte Darstellung wird auch dem vielbeschaftigten Praktiker 
bald ein ungern vermiBter Freund werden. Auf das ausgiebige heilpadagogische Kapitel sei 
besonders hingewiesen. 

Das in der Jugendfiirsorge heute aktuelle Problem Familien- und Anstaltserziehung be- 
handelt Beeking. Das Buch verdient alle Empfehlung. Es gibt ein geschlossenes Bild der Ent- 
wicklung und des heutigen Standes dieser brennenden, grundlegenden Frage. 

Eine nach Inhalt und Form vom ersten bis zum letzten Buchstaben fesselnde Schrift hat 
uns Noppel geschenkt. Mit eindringlicher Uberzeugungskraft fordert er fiir jeden jungen 
Menschen die Méglichkeit, ,,wirklich jung zu sein, eine Jugendzeit zu erleben“. Er riihrt an 
die Wurzel ungemessenen Ungliicks: denn wie kann man von einem Heranwachsenden physische 
und psychische Gesundheit erwarten, mit welchem Recht kann man von ihm Schaffenslust 
und Vorwartsstreben erhoffen, wenn er nie ungetriibte Jugendfreuden erleben durfte? Wie 
hat der Verfasser tausendmal recht, wenn er fiir jeden Jugendlichen eine bestimmte Ferien- 
zeit verlangt! Recht hat er auch darin, das méchte ich als Jurist betonen, daB das Gefangnis 
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als Strafe fiir die Jugendlichen bis 18 Jahre tiberhaupt ausgemerzt werden sollte. Strafe kann 
auch beim Jugendlichen nicht entbehrt werden: aber keine Gefangnisstrafe, sie verdirbt in 
den jungen Seelen mehr, als sie nutzt. Man kann sich der zwingenden Logik der Noppelschen 
kleinen Schrift nicht entziehen. Ganz richtig nennt er die ,, Jugendzeit‘‘ einen Beitrag zum 
Wiederaufbau Deutschlands. 

Fiir den Praktiker sei zur Orientierung tiber Tagesfragen auf die namhaft gemachten 
Zeitschriften hingewiesen. Die erste und dritte dienen speziell der Jugendwohlfahrtspflege, 
die zweitgenannte ist allen denen ganz besonders zu empfehlen, die zuverlassig und schnell 
liber alle Fragen der Wohlfahrtspflege unterrichtet sein wollen; eine besondere Unterabteilung 
ist der Jugendwohlfahrtspflege gewidmet. Wertvoll sind die jedesmal veréffentlichte ein- 
gehende ,,Zeitschriftenschau“‘ und vielfache Literaturbesprechungen.4 


Es bleibt noch zu besprechen das Wichtigste der Jugendwohlfahrtspflege: die Personlich- 
keit des Erziehers; hierbei verstehe ich unter ,,Erzieher“ jeden, der sich mit der Ausiibung 
der Jugendwohlfahrtspflege amtlich oder nichtamtlich befaBt. Nur der, welcher seine Arbeit 
an der Jugend aus innerer Notwendigkeit als heiligen Beruf erfaBt, darf auf Erfolg hoffen. 
Das feine Biichlein von Maura Philippi kiingt wie Glockenton in die rauhe Wirklichkeit der 
Arbeit. Es enthalt viel mehr, als der Titel sagt; denn sein schlichtes Erzahlen und Mahnen 
ist ein Ruf an alle, die guten Willens sind, dem bedrangten Nachsten zu helfen. Die psycho- 
logisch so wichtigen, immer von zartem Herzenstakt diktierten Darlegungen gehdren in die 
Hand jedes Erziehers. — Metzger bietet die Grundgedanken eines gelegentlich des Breslauer 
Caritastages 1924 im ,,Priesterlehrgang fiir Laienhilfe in der Seelsorge‘‘ gehaltenen Vortrags. 
Das Heft wendet sich in erster Linie an die Seelsorger. Aber auch der Laie, namentlich der 
Leiter von caritativen Vereinigungen, wird manche wertvolle Anregung daraus schépfen. 

Zum Schlusse sei mit besonderem Nachdruck auf die Schriften von zwei Theologen hinge- 
wiesen. Beider Lebensarbeit ist der Jugend gewidmet. Der Protestant Jaeger hat 16 Jahre 
unter der mannlichen erwerbstatigen Jugend von Frankfurt a. Main zugebracht; der Katholik 
Kasperczyk hat tiber 10 Jahre seiner langen padagogischen Wirksamkeit den ,,Schwererzieh- 
baren“ geschenkt. — Jaeger bezeichnet seine Arbeit als ,,ein Handbuch der Jugenderziehung“. 
Das Buch bildet so ein Gegensttick zu Hoffmann. Es erhalt aber dadurch eine besondere Note, 
daB der Verfasser vorzugsweise die werktatige Jugend im Auge hat, unter der er lebt und ar- 
beitet. ,,Nicht mehr Erziehung durch Unterricht ist hier am Platze, sondern Erziehung durch 
Umgang“ (Vorwort). Er wendet sich an alle Erzieher, die sich der Jugend annehmen ,,aus dem 
Antrieb der selbstlosen Liebe; die sich ihr zu Fiihrern entbieten, nicht, um sie an sich selbst 
zu fesseln, sondern um sie tiber sich hinauszufiihren, dem wahren Lebensfihrer entgegen, dem 
sie selbst Gefolgschaft leisten. In diesem Sinne ist von Jesus als Erzieher in diesem Buch die 
Rede. Er ist Ausgangspunkt und Zielpunkt aller Erziehergedanken. Der Jugenderzieher von 
heute ist nichts als sein Sendbote, als ein Geleitsmann der Jugend, der ihr Zwischenhilfen 
bis sie selber aus freien Stiicken dauernden Anschlu8 an ihn, den bleibenden Menschheits- 
erzieher, gewinnt‘‘ (a. a. O.). Dieses Grundthema wird in solch eindringlicher Weise durch 
das ganze Werk durchgefiihrt, daB der Leser im innern Herzen ergriffen wird. Dabei bertihrt 
es wohltuend, daB der Verfasser auch fiir katholisches Wesen weitgehendes Verstandnis 
hat. In dem Kapitel ,, Jesus als Erzieher“ will Verfasser versuchen, ,,einen neuen Zugangsweg 
zu Jesus“ zu eroffnen. Das Leben Jesu, unter diesem Gesichtspunkt betrachtet, erschlieBt 


4 Die Wohlfahrtspflege in der Rheinprovinz, hsg. v. Landeshauptmann in 
Diisseldorf, Landeshaus, am 1. und 16. jed. Mts., enthalt neben Abhandlungen tber allgemeine 
Wohlfahrtsfragen laufende Berichte tiber die Arbeit in der Provinz. Als amtliches Organ 
des Landesjugendamtes bringt es eine besondere Unterabteilung ,, Jugendwohlfahrt“. Fir 
den rheinischen Praktiker ist die inhaltreiche Zeitschrift unentbehrlich. 
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jedem Erzieher unerwartete, neue Blicke in das Erlésungswerk des Herrn, fesselt ihn enger 
an den Heiland und gibt ihm neue Kraft, um der Liebe willen alles auf sich zu nehmen. ,, Wir 
sind angelangt bei dem einen Gott, von dem alle Dinge sind und wir zu ihm, und bei dem 
einen Herrn, durch den alle Dinge sind und wir durch ihn. Und so haben wir Jesus als Erzieher 
verstanden“ (S. 173). Allein um dieses einen Kapitels willen wiinschte ich das Buch in 
die Hand eines jeden christlichen Erziehers. 

Endlich Kasperczyk. ,,Das Buch, das im Manuskript bereits seit drei Jahren vorlag, ist 
das Ergebnis einer Arbeit von tiber zwei Jahrzehnten auf dem Gebiete der Padagogik. Das 
zweite Jahrzehnt war der Fiirsorgeerziehung und zwar der Schwererziehung gewidmet. Die 
Darlegungen sind also aus heifem Ringen mit den schwierigsten Problemen der erzieherischen 
Praxis herausgewachsen, bei der es galt, die véllig verwahrloste Jugend aus mannigfacher Ab- 
wegigkeit, namentlich aus den geschlechtlichen Irrungen herauszuheben.‘‘ (Vorwort.) Man 
fiihlt dieses Ringen auf jeder Seite. Der Verfasser ist aufs heftigste erschiittert von der tiefen 
Lebensnot der Gegenwart, von der die Jugendverwahrlosung nur ein Teil ist. Diese Not hat 
die ganze abendlandische Kultur ergriffen. Ihr kann nur begegnet werden durch die Er- 
weckung der tiefsten und letzten Lebenskrafte. Diese Krafte liegen nicht in den Errungen- 
schaften der Technik und 4u8ern Kultur, sondern allein im heute tibermaBig vernachlassigten 
Innenleben. Nur die christliche Religion ist imstande, das Innenleben in seiner schépfe- 
rischen Kraft wieder herzustellen. Eine Aufwartsbewegung des einzelnen, des Volkes, der 
Menschheit ist ausgeschlossen ohne Hoherbildung des Innenlebens. — Es ist unmdéglich, die 
quellende Fille dieses selten gewichtigen Buches hier des naheren darzulegen. Sein Wert fiir den 
Erzieher diirfte im wesentlichen darin liegen, daB es das Erziehungswerk in seiner auBerordent- 
lichen Bedeutung fiir den einzelnen und die Menschheit zeigt. Nicht nur die Jugendlichen 
miissen der Reife zugefiihrt werden, sondern auch die Menschheit. ,,Von diesem entwicklungs- 
geschichtlichen Standpunkt der christlichen Weltanschauung aus betrachtet, findet darum 
das ungesttime Vorwartsdrangen in der Gegenwart darin seine Erklarung, da8 das Lebens- 
ganze der europdischen Christenheit infolge des erzieherischen, emporbildenden 
Einflusses des Christentums aus dem Lebensalter, das wir beim Einzelmenschen als die 
Zeit der Entwicklung und als die Zeit des Jugendalters bezeichnen, nunmehr die Wendung 
zum Eintritt in die Zeit des Mannesalters zu vollziehen sich anschickt, also im Be- 
griffe steht, einen Schritt zu tun, der zu einem AbschluB der bisherigen Entwicklung der 
Jugendzeit Europas fiihren soll. Diese Bewegung aufwdrts zur Jugendreife der 
Menschheit ist also die tiefe Unterstromung des Fortschrittdranges der 
Gegenwart.“ ... Wir mtissen also gerade vom Standpunkt des Christentums den 
Fortschrittsdrang der Gegenwart an sich begriiBen (S. 242, 243). Die oft als abge- 
griffene Schlagworte erscheinenden Begriffe ,, Verinnerlichung“, ,, Lebensgestaltung‘‘, ,, Lebens- 
reife“, ,,Persénlichkeit“ und andere werden vom Verfasser in ihrem ganzen reichen Inhalt dar- 
geboten. Die verdienstvolle Arbeit, entstanden im Angesicht traurigster Jugendnot, ist nicht 
nur fir die Behandlung der Schwererziehbaren bedeutungsvoll. Sie wird, und das diinkt mir 
wichtiger, vielen, die sich auf dem steinigen Acker der Jugendfiirsorge abmtihen, neue Be- 
lehrung, Zuversicht und Schaffensfreude geben. Durch eine solche Erziehung des Erziehers 
diirfte der ,,Heranbildung reifender Menschen zur Mitwirkung an der Menschheitsreifung*‘ 
am besten gedient sein. Ludwig Clostermann. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Max Franz Kurfiirst von Kéin. 


Zur rheinischen Geschichte haben die letz- 
ten Jahre eine groBe Anzahl mehr oder min- 
der wertvoller Beitrage gebracht. Im folgen- 
den sei aufmerksam gemacht auf eine Arbeit, 
welche einerseits gegentiber so manchen Ver- 
offentlichungen dilettantenhafter Art sich 
durch wissenschaftliche Griindlichkeit aus- 
zeichnet bei aller Lebendigkeit und Anschau- 
lichkeit der Darstellung, andererseits einen 
bedeutsamen Beitrag liefert zur Erkenntnis 
einer Periode unserer heimischen Kirchen- 
geschichte, welche noch groBe Liicken auf- 
weist, der Geschichte der geistlichen Kur- 
fiirsten des 17. und 18. Jahrhunderts. 

Der Bonner Privatdozent Max Braubach 
hatte sich fiir seine Habilitationsarbeit das 
Ziel gesteckt, eine méglichst eingehende Bio- 
graphie des letzten Kélner Kurfiirsten Max 
Franz von Osterreich zu geben. Seine Arbeit: 
Max Franz von Osterreich, letzter Kur- 
fiirst von K6ln und Fiirstbischof von Miinster, 
Versuch einer Biographie auf Grund unge- 
druckter Quellen (Miinster, Aschendorff 1925, 
486 Seiten), gliedert sich in drei groBe Ab- 
schnitte: Jugend, des Erzherzogs Jugend- 
tage bis zu seinem Regierungsantritt in K6ln 
und Miinster; Arbeit, die Zeit seiner inten- 
siven Friedenstatigkeit bis zum Zusammen- 
stoB mit der Franzésischen Revolution; 
Schicksal, die Jahre tragischer Verwick- 
lung in das wirre Auf-und-Ab der Revolutions- 
kriege bis zu seinem friihen Tode, der ihn vor 
dem Geschick bewahrte, die Auflésung seiner 
Staaten mitzuerleben. 

Der Hauptwert der Arbeit liegt darin, 
daB B. eine Menge von bisher nicht ver- 
werteten Quellen benutzen und verarbeiten 
konnte, Akten und Briefschaften vor allem 
aus den Staatsarchiven zu Dtisseldorf und 
Miinster sowie aus dem Haus-, Hof- und 
Staatsarchiv zu Wien. Diese bisher in den 
Archiven unbenutzt ruhenden Quellen, die 
vielfach im Wortlaut zitiert werden, geben 
der Arbeit ihr Besonderes. Freilich ist B. 
sich bewuBt, da& noch weitere Quellen der 


Verarbeitung harren. Denn einmal drangte 
der nachste Zweck der Arbeit, die Habili- 
tation, zu einem baldigen Abschlu8, sodann 
gestatteten die bei der Abfassung herrschen- 
den Inflationsverhaltnisse insbesondere nicht 
die gewtinschte Ausschépfung der Wiener 
Akten. B. nennt deshalb die Arbeit ,,Ver- 
such einer Biographie’. Jedoch ist der 
Zusatz: ,,auf Grund ungedruckter Quellen‘‘ 
in dieser Fassung eigentlich nur zutreffend 
fiir den dritten Abschnitt, der allerdings den 
groBten Teil der Arbeit ausmacht. Fiir den 
ersten und zweiten Abschnitt schépft er vor- 
wiegend aus der vorhandenen Literatur, 
welche iiberhaupt sehr weitgehend heran- 
gezogen ist. 


War bisher schon die Meinung vertreten, 
daB Max Franz einer der sympathischsten 
unter den geistlichen Kurfiirsten der nach- 
reformatorischen Zeit sei, der als Sohn Maria 
Theresias schon ein erhdhtes Interesse er- 
regen kénnte, so 148t B.s Arbeit uns den 
Menschen und Regenten Max Franz auf 
Grund der genauen Einblicke in sein Denken 
und Arbeiten erst recht schatzen. In seinem 
Jugendleben weckt besonderes Interesse das 
innige Verhaltnis zwischen der Mutter und 
ihrem Jtingsten, der von ihrer tiefen Religio- 
sitat stark beeinfluBt wurde, sodann die Ge- 
schichte seiner Bestimmung zum geistlichen 
Stande, den sein Bruder Joseph II. mit dem 
Fiirsten Kaunitz, dem Berater Maria There- 
sias, aus politischen Griinden fiir ihn auser- 
sehen hatte. Die Mutter wollte zunachst von 
dem Plan nichts wissen, erwarmte sich dann 
aber immer mehr ftir den Gedanken und 
wuf8te schlieBlich auch ihren Benjamin, der 
seinerseits zuerst den Vorschlag schroff ab- 
wies, dadurch zu bestimmen, daB sie ihm er- 
klarte, er kénne sich ja zundchst vom Papste 
vom Empfang der Weihen dispensieren las- 
sen; wenn er dann nach der Wahl zum Koad- 
jutor des K6lner Kurfiirsten und nach Ab- 
lauf der Dispens sich noch nicht berufen fiihle, 
solle er das Recht haben, die erlangte Wtirde 
auf einen Verwandten zu tibertragen. Die 
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Wahl zum Koadjutor von Kéln und Miinster 
lieB ihn noch nicht teilnehmen an der Re- 
gierung des Erzstifts und des Furstbistums. 
Er hatte noch fast vier Jahre Zeit, in welcher 
er als Deutschordensmeister eine gute Schu- 
lung fiir seine demndchstige Regierungs- 
tatigkeit durchmachte. Mit dem Tode des 
alten Kurfiirsten von Kéln, Max Friedrich, 
fiel inm im Alter von 27 Jahren die Regierung 
des Erzstifts K6ln und des Bistums Miinster 
zu, die er baldigst antrat. 

Es beginnen fiir ihn nun Jahre eifriger 
Regententatigkeit, die ihn freilich nicht als 
eine iiberragende Pers6nlichkeit, nicht als 
einen GroBen in der Geschichte hervortreten 
lassen, die ihn aber zeigen als einen tiberaus 
fleiBigen, soliden, von starkem Rechtsemp- 
finden und tiefem Pflichtgeftihl erfillten 
Landesherrn, dessen von ruhiger Sachlich- 
keit und richtiger Urteilskraft getragenes 
Wollen und Wirken in der Regierung seiner 
Lander unsere volle Sympathie erwirbt. Er- 
fiillt von den Ideen seiner Zeit, den Gedanken 
der Aufklaérungsphilosophie tiber Staat und 
Herrscher, wie bei ihm, dem Bruder Jo- 
sephs II., kaum anders zu erwarten, wollte 
er der Landesvater sein, der fiir Ruhe, Wohl- 
stand und Zufriedenheit wie ein sorgfdltiger 
Hausvater zu sorgen hat. Die zahlreichen 
Mif&stande in seinen Landern abzustellen, das 
materielle und das sittliche Niveau seiner 
Untertanen zu heben, das Wohl des Landes, 
wo immer er konnte, zu férdern, war sein 
oberstes Ziel. Das Wort Friedrichs des 
GroBen vom ersten Diener des Staates findet 
sich atich bei ihm, wenn auch in etwas anderer 
Fassung. Dabei hat der Regent allein die 
Verantwortung fiir den Staat, darum aber 
auch allein das Recht der Entscheidung. 
Dieser absolutistische Standpunkt ist bei 
Max Franz gemildert, insofern er die stan- 
dische Verfassung, wie er sie beim Regie- 
rungsantritt beschworen hatte, als Schranke 
seiner Macht anerkannte, sie auch in keiner 
Weise abzuschaffen oder zu verdndern ge- 
willt war. Uberhaupt findet sich bei ihm 
trotz aller Reformfreudigkeit ein ausge- 
sprochen konservativer Zug. ,,Man muB in 
der vorlaéngst bestandenen Ordnung der 
Dinge nichts ohne héchst wichtige und unauf- 
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schiebbare Griinde andern, man kennt die 
alte Verfassung und kann alle Folgen der 
Anderung nicht so klar voraussehen.“ Er 
ging an seine Reformtatigkeit nicht in der 
Art Josephs If., der in doktrinadrer Reform- 
wut das ganze Staatsleben nach seinen Ideen 
umformen wollte und dann kurz vor seinem 
Tode alles zurticknehmen mufte, sondern 
entsprechend seiner ntichternen und prak- 
tischen Art langsam, zégernd, von unten 
aufbauend, dabei fest und konsequent. Jo- 
seph Il. ,,hatte an die Stelle der alten Ma- 
schine eine neue gesetzt, doch sie paBte nicht 
in den gesamten Betrieb, und so geriet alles 
in Verwirrung. Anders sein Bruder in K6In: 
er 6lte das alte Raderwerk, befreite es von 
Schmutz und Rost. So konnte es langsam 
wieder in frischeren Gang kommen.“ Das 
treibende und aktive Moment dieser Regie- 
rungs- und Reformarbeit war Max Franz in 
eigener Person, nicht etwa dieser oder jener 
Beamte. Der Kurfiirst selbst arbeitete daran 
in einem MaBe, daB er die Seele der ganzen 
Regierung und der fleiBigste von allen Be- 
amten war. In der geheimen Kanzlei stand 
fiir ihn wie fiir jeden anderen Beamten ein 
Pult bereit, er selbst Offnete, las und regi- 
strierte alle einlaufenden Schriftstiicke, ktim- 
merte sich persénlich um alle mdglichen 
Dinge, machte iiberall, wohin er kam, seine 
Beobachtungen und entwarf eigenhandig 
Reformvorschlage, von denen eine Menge in 
den Archiven erhalten sind. Selbst korrekt 
und pitinktlich, verlangte er das gleiche un- 
nachsichtlich von seinen Beamten und traf 
eine Reihe von MaBnahmen hierzu. Dabei 
war er nicht etwa kleinlich in dem Sinne, als 
wenn er auch nebensdchliche Dinge nur selbst 
glaubte erledigen zu kénnen. Er machte im 
Gegenteil seinen héheren Beamten Vorwiirfe, 
daB sie sich nicht auf das GroBe, Wichtige 
konzentrierten und sich mit Dingen abgaben, 
die jeder Kanzleibursche besorgen kénnte. 
Es ist nun von hohem Interesse, diese Re- 
gententdtigkeit des Kurfiirsten im einzelnen 
zu verfolgen, wie er in der Landesverwaltung 
und der Justizpflege nach dem Rechten sah, 
wie er in der Wirtschafts- und Wohlfahrts- 
pflege zu bessern suchte, und vor allem, wie 
er im Erziehungs- und Bildungswesen be- 


sonders durch seine Volksschulreform be- 
achtenswerte Erfolge zu verzeichnen hatte. 

In der Darstellung seiner Ideen zur 4uBeren 
Politik werden zwei Dinge Aufmerksamkeit 
erregen: einmal sein Standpunkt, daB auch 
in der duBeren Politik Recht und Moral 
ihre Geltung haben mii&ten — wobei B.s 
Charakterisierung dieses Prinzips einer Revi- 
sion bedarf —, sodann sein allgemein-deut- 
scher Patriotismus, sein unbedingter Reichs- 
standpunkt, der ihn keine partikularistische 
Politik weder ésterreichischer noch kilnischer 
oder miinsterischer Farbung gutheif&en lieB. 
Diese beiden aus idealen wie praktischen Ge- 
sichtspunkten gleicher Weise hervorgegange- 
nen Grunds&tze leiteten ihn auch in den 
triiben Tagen der Revolutionskriege, deren 
Verlauf der dritte Abschnitt der Arbeit in 
einer sehr lebendigen und — besonders durch 
die vielfachen Belege aus der Feder des Kur- 
flirsten selbst — sehr anschaulichen Dar- 
Stellung gibt. Dieser gréBte Teil der Arbeit 
1aBt die schweren Schicksalsschlage vom Aus- 
bruch der Revolution, dem Anrticken der 
Revolutionsheere und der Flucht des Kur- 
flirsten aus seinem geliebten Bonn iiber all 
das verwickelte Hin und Her des Kriegsglticks 
dieser Jahre, die Schachziige 6sterreichischer 
und preuBischer Politik, das Krachen und 
Bersten des untergehenden Reichsgebaudes 
bis zum frithen Tode des Kurfiirsten miter- 
leben. Der Wirrwarr diplomatischer Ranke 
und Winkelztige und das oft iberraschend sich 
wendende Gliick militarischer Unterneh- 
mungen gaben Max Franz oft das Geftihl der 
Ohnmacht einem tibermachtigem Schicksal 
gegentiber. Entsprechend seiner ganzen Art 
hieB dann sein Grundsatz: minus malum est 
eligendum, wenn das Ungliick nicht abge- 
wendet werden kann. Freilich fehlt es nicht 
an Versuchen seinerseits, in das groBe Ge- 
schehen irgendwie bestimmend einzugreifen, 
die ihn dann gem4B seinem Reichsstandpunkt 
mehrfach zum entschiedenen Gegner der 
dsterreichischen Politik machten. Dabei ver- 
lieB ihn trotz seiner eigenen miBlichen Lage 
niemals der Eifer und die Sorge fiir das Wohl 
seiner Untertanen. Vom Schicksal von Ort 
zu Ort getrieben, vielfach von kérperlichen 
Leiden gequadlt, von der UngewiBheit der 


Zukunft gepeinigt, leistete er ii seinem starken 
Pflichtgefiihl immer wieder seine perséniiche 
Arbeit in den Regierungsgeschaéften und 
fiihrte seine Reformarbeit weiter. Bezeich- 
nend fiir seine Denkungsart in diesem Punkte 
ist ein Brief an seinen geheimen Referendar 
in Miinster, in dem es hei®t: ,, Wenn Sie tiber 
die zu Geschaften nétige Seelenruhe mitten 
in Miinster klagen, was soll ich in meiner 
Lage und Aussicht, gré8tenteils auf den 
Radern zubringend, anfiihren, und doch be- 
seelt mich noch der namliche Fifer fiir das 
mir anvertraute Landeswohl, solange es in 
meinen Kraften steht, zu arbeiten. Ich lasse 
mich durch den Gedanken, etwa fruchtlos 
oder fiir andere zu arbeiten, nicht abschrecken, 
sondern handele in diesem Augenblick, wie 
ich immer an solchen gehandelt haben wiirde, 
und gestatte mir den wenig tréstenden Ge- 
danken auf die Zukunft nur zu den Stunden 
der MuBe. Weit entfernt, den Mut sinken zu 
lassen, wiinschte ich, daB& der Tod, oder sonst 
welche Trennung mich auch vom Miinsterland 
trennen diirfte, keine restanten Sachen auf 
meinem Tisch oder Kanzlei finden méchte.“‘ 

Der Tod traf den Kurfiirsten im Jahre 1801 
im friihen Alter von 44 Jahren zu Wien, wohin 
er als kranker Mann zufluchtnehmend sich 
gewandt hatte. In der Familiengruft der 
Habsburger in der Wiener Kapuzinerkirche 
wurde seine Leiche beigesetzt. ,,Die Friichte 
seiner Tatigkeit sollte er nicht ernten, die 
Keime, die er in zehnjahriger aufopfernder 
Hingabe an den Staat gesetzt, sah er zer- 
stért. Von dem Lande, dessen Hebung er 
sein Leben widmen wollte, vertrieb ihn das 
Schicksal, von Jahr zu Jahr schwand die 
Hoffnung, die iibrigen Besitzungen zu be- 
halten. Den vélligen politischen Untergang 
vor Augen starb er: ein giitiges Schicksal hat 
ihn davor bewahrt, den Kelch bis zur Neige 
leeren zu mtissen.“* 

Gibt B. so ein anschauliches und in 
vielen Ziigen sympathisches Bild des Regen- 
ten Max Franz, so drangt sich naturgemaf, 
namentlich bei den Lesern dieser Zeitschrift, 
die Frage auf, wie Max Franz sich zu seinem 
bischéflichen Amt gestellt hat. Da mu8 
nun gesagt werden, daB in diesem Punkte 
B.s Arbeit nicht sonderlich befriedigt. Wer 
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in dem Werk etwa Aufschlu8 suchen wollte 
uber des Kurfiirsten Betatigung in der 
Verwaltung seiner Didzesen, seine MaBnah- 
men in seelsorglicher Beziehung, seine Stel- 
lungnahme zu den einzelnen Fragen des kirch- 
lichen Lebens, wird nur dirftige Angaben 
finden. Doch ist das zunachst kein Fehler, 
fiir den B. verantwortlich zu machen ware. 
Es ist nun einmal so, daB die Geschichte 
der innerkirchlichen Verhaltnisse unserer Hei- 
mat im 17. und 18. Jahrhundert auf weite 
Strecken hin noch im Dunkeln liegt. So nah 
uns diese Zeit auch noch ist, so wenig ist sie 
nach dieser Rticksicht hin durchforscht. Erst 
in neuester Zeit sind Bestrebungen im Gang, 
diese Fragen systematisch in einer Folge von 
Einzeluntersuchungen zu klaren. Das ist aber 
eine Arbeit, die einige Zeit in Anspruch 
nimmt, und erst, wenn eine Reihe von De- 
tailuntersuchungen vorliegt, kann eine wirk- 
lich zutreffende Gesamtdarstellung der inner- 
kirchlichen Verhaltnisse unserer Heimat von 
den Tagen der Gegenreformation bis zum 
Anfang des 19. Jahrhunderts gegeben werden. 
In diesem Zusammenhang wird es dann auch 
moglich, die einzelnen Kurfiirsten in ihrer 
kirchlichen Betatigung zutreffend zu beur- 
teilen. Das eine kann jedoch heute schon 
gesagt werden: Das landlaufige Urteil, als 
seien die Erzbischéfe dieser Zeit groBe Herren 
gewesen, die sich mit hoher Politik und allen 
moglichen Dingen abgegeben hatten, nur 
nicht irgendwie mit Fragen der Seelsorge und 
des innerkirchlichen Lebens, die ihren Weih- 
bischéfen und Generalvikaren tiberlassen 
blieben, ist in dieser Allgemeinheit durchaus 
unrichtig. Und auch Max Franz, und gerade 
er, hat einen lebhaften Anteil an Fragen der 
kirchlichen Verwaltung und des kirchlichen 
Lebens genommen. Was allerdings B. dazu 
beibringt, ist nicht gerade viel. Es wiirde 
sich wohl besser gemacht haben, wenn 
er auf diese Lticke:in unserer Geschichts- 
forschung aufmerksam gemacht und zuge- 
geben hatte, daB gerade hier ein Punkt ist, 
zu dem noch eine Menge von Quellen,, und 
zwar solche, die nicht in Wien liegen, der 
Verarbeitung harren, die allerdings in einem 
anderen Zusammenhang, als ihn B.s Arbeit 
im Auge hat, bearbeitet werden wollen. 
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Eine weitere Frage geht nach der Stellung 
des Kurfirsten zu Religiositat und From- 
migkeit, zumal Max Franz vielfach als Be- 
forderer der ,,unglaubigen“’ Aufklarung an- 
gesehen wird. Hierzu bringt B. eine Reihe 
von Angaben, die geeignet sind, Max Franz 
in dieser Hinsicht anders beurteilen zu 
lassen. Was B. zu der religidsen und bischéf- 
lichen Stellungnahme und Betatigung des 
Kurfiirsten zu sagen hat, ist in dem 13 Sei- 
ten umfassenden Kapitel ,,Max Franz und 
die religidse Aufklérung‘ enthalten, wenn 
wir auf die Darstellung des Nuntiaturstreites, 
welche sich fast ganz auf die vorhandene 
Literatur sttitzt und an neuen Quellen nur 
weniges, nicht sonderlich Bedeutsames bei- 
bringt, nicht naher eingehen wollen. B. 
macht hier im Anschlu8 an Merkle die 
Unterscheidung von gemafigter und radi- 
kaler Aufklarung und redet einer gerechteren 
Beurteilung der deutschen Kirchenfiirsten 
des 18. Jahrhunderts das Wort, welche mit 
gutem und bestem Willen ,,die Forderungen 
einer gemadBigten Aufklarung als vereinbar 
mit Institution und Dogma der katholischen 
Kirche erkannt hatten und bestrebt waren, 
tatsdchlich bestehende Mifstande abzu- 
schaffen“. Es ist zweifellos richtig, daB die 
Gedanken der gemaBigten katholischen Auf- 
klarung manche MifBstande beseitigt und 
manch Gutes in  kirchlicher Beziehung 
geschaffen haben. Aber wenn B. fiir die 
gemaBigte Aufklarung so warm eintritt, so 
wird er ihr wenig Freunde erwerben, wenn 
er den Inhalt der gemaBigten Aufklarung 
dahin bestimmt, ,,daB sie den Menschen léste 
aus starren iibernattirlichen Anschauungen, 
daB sie neben dem Glauben die Vernunft zu 
ihrem Recht kommen lieB‘‘. Bei Merkle 
kommt mehrfach ein anderes Urteil tiber 
die gemaBigte Aufklarung und ihre Stellung 
zum Supranaturalismus zur Betonung. B.s 
Formulierungen in theologisch bedeutsamen 
Dingen sind auch an anderen Stellen nicht 
immer glticklich: 

Mit Recht betont B., man diirfe des 
Kurfiirsten Verhdltnis zu Glauben und 
Kirche nicht nur nach den Reden auf der 
Bonner Universitat oder nach seinem kirchen- 
politischen Standpunkt im Nuntiaturstreit 


bestimmen wollen. Aus den ersten Tagen des 
Kurfiirsten in Bonn lautet ein Urteil iiber 
ihn: ,,Gut romisch-katholisch ist der Herr, 
und die Cavaliers miissen Sonntags mit ihm 
von 10 bis 12 Uhr in die Predigt und in das 
hohe Amt, sie lernen jetzo beten.‘‘ Es ver- 
dient besonders erwdhnt zu werden, wie Max 
Franz sich mit seinem Stand als Bischof zu- 
rechtfand. Er hatte ja, wie oben berichtet, 
auf Zureden seiner Mutter sich mit der Koad- 
jutorwahl unter der Bedingung einverstanden 
erklart, daB er vorlaufig vom Empfang der 
hdheren Weihen dispensiert werden und nach 
Ablauf der Dispens freie Hand haben sollte. 
Er hat sich aber mit dem Gedanken einer 
kirchlichen Stellung immer mehr angefreun- 
det, und als er eben die Regierung in Kéln 
und Minster angetreten hatte, erklarte er 
noch vor Ablauf der Dispens, sich die Weihen 
geben lassen zu wollen. Er nahm es damit 
sehr ernst, zog sich fiir einige Wochen in das 
Erzbischofliche Priesterseminar zurtick, wo er 
die Ordnung der Seminaristen getreulich mit- 
machte, und lieB sich vom pdpstlichen Nun- 
tius die Subdiakonats-, Diakonats- und Prie- 
sterweihe erteilen. In der Weihnachtsnacht 
1784 las er seine Primizmesse. Im Mai. des 
folgenden Jahres empfing er dann die Bi- 
schofsweihe. Eine Reihe von Au8erungen 
liegen vor, nach denen er es in der Folgezeit 
mit der Ausiibung seiner priesterlichen Pflich- 
ten wirklich nicht leicht genommen hat. Sein 
Wort an den Domdechanten von Miinster, 
den spateren Erzbischof von Spiegel, sei ge- 
nannt: ,,Unter die Arten, wodurch sich der 
Klerus und vorziiglich das Domkapitel Ach- 
tung erwerben und Auferbauung beférdern, 
rechne ich, wenn sie sich des Dienstes des 
Altars nicht schdmen noch sich selbem zu 
unterziehen scheuen.‘‘ Weiter sagt B., Max 
Franz habe geglaubt, mit seiner religid- 
sen Uberzeugung die Anschauungen der ge- 
maBigten Aufklarung durchaus vereinigen zu 
konnen. Zwei Ausspriiche von ihm: ,,Die 
Wahrheit ist ebenso von den durch Unwissen- 
heit eingerosteten als durch itibertriebene 
Neuerungssucht einreiBen wollenden Prin- 
zipien entfernt‘‘ und ,,daB unsere geheiligte 
Religion der Vernunft nie widersprechend, 
sondern vielmehr angemessener als alle 


librigen sei“, sind gewiB durch und durch 
katholisch. Ja, ob man bei Max Franz von 
einem Problem Religion und Aufklarung 
sprechen und seinen Standpunkt so formu- 
lieren kann: keine Antithese von Katholizis- 
mus und Aufklaérung, sondern Synthese, er- 
scheint vorlaufig noch zweifelhaft. Vielleicht 
ist es richtiger, daB fiir Max Franz die Sache 
tiberhaupt kein Problem war. Er war einer- 
seits auf Grund seiner Erziehung am Wiener 
Hof selbstverstandlich erfiillt von den fort- 
schrittlichen Ideen seiner Zeit, andererseits 
von seiner Mutter her so tiberzeugt und 
selbstverstandlich katholisch, da8& er alles, 
was in offenbarem Widerspruch zum katho- 
lischen Glauben stand, beiseite tat. 

B. nennt dann einiges aus der speziell 
bisch6flichen Tatigkeit des Kurftirsten. Doch 
hier ware, wie oben gesagt, ein offenes Wort 
liber die Unzuladnglichkeit dessen, was gesagt 
werden kann, angebracht gewesen. Zudem 
wird zu einigem eine Quellenangabe vermiBt, 
bei anderem sind die angefiihrten Quellen 
so peripherer Art, wie freilich bei dem Stand 
dieser Frage nicht anders zu erwarten ist, 
daB das Ganze wirklich kein richtiges Bild 
gibt. 

Besonderes Interesse wird endlich noch die 
Stellung des Kurfiirsten zu der Bonner 
Universitat erwecken, die Max Franz ja 
besonders in Verruf gebracht hat. Wird zu- 
nachst von manchen Leuten bei ihrem Urteilen 
tiber Max Franz und die Bonner kurfiirstliche 
Universitat viel zu wenig beachtet, daB schon 
sein Vorganger eine Akademie gegrtindet und 
das kaiserliche Patent zu deren Erhebung zur 
Universitat erwirkt hatte, so ist sicher B.s 
Urteil von Interesse: ,,Ob er, wenn er 
die Akademie mitsamt dem Universitats- 
diplom nicht schon vorgefunden hatte, von 
sich aus zu ihrer Begriindung geschritten 
wire, ist eine Frage, die man unbedingt wohl 
kaum bejahen kann.“ B. zeigt, daB der 
Kurfiirst mit vielfachen Ausschreitungen 
der Bonner Koryphden nicht ohne weiteres als 
einverstanden angesehen werden kann, wenn 
er auch gewiB von der Schuld zuweit gehender 
Nachsicht nicht freigesprochen werden soll. 
Er wollte ,,daB die katholische Glaubenslehre, 
in voller Reinheit vorgetragen‘‘ werde, dab 
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»allda nichts gelehrt werde, was gegen die 
Grundsdtze der katholischen Kirche an- 
stéBig sein kénnte.“‘ Er hat auch in mancher 
Beziehung gebremst, und wenn Eulogius 
Schneider oft genug als Kronzeuge fiir des 
Kurfiirsten Gesinnung angefiihrt wird, so 
darf doch auch nicht iibersehen werden, daB 
— freilich als es schon sehr weit gekommen 
war — es doch-ebenso der Kurfiirst war, der 
ihn entfernte. Mit dem Skandal Schneider 
ist tiberhaupt dann die friihere Weitherzigkeit 
einer scharferen Beaufsichtigung der Bonner 
Freigeister gewichen, denen es darauf auch 
bald zu eng wurde. Zur Charakterisierung 
der Stellung des Kurfiirsten zur Bonner Uni- 
versitat in diesen Jahren sei hier in Ergan- 
zung der B.schen Ausfiihrungen eine bisher 
unbekannte Auferung von ihm aus dem 
. Jahre 1793 mitgeteilt, die vielleicht ver- 
einzelt bleibt, immerhin aber bemerkenswert 
ist: ,, Solange die Bonner Universitat sich vor 
der k6élnischen mehr durch exotische Lehr- 
sdtze als Grtindlichkeit unterscheiden wird“, 
solange kénne man niemand zum Besuch der 
Bonner Universitat zwingen. (Aus einem 
eigenhandigen Entwurf des Kurfiirsten zu 
einer theologischen Studienreform.) 

Dieser Bericht, der keine eingehende Kritik 
der Arbeit Braubachs sein will, mochte vor 
allem Interesse wecken fiir einen vielge- 
schmahten Mann, der eine gerechtere Beur- 
teilung verdient, als er vielfach bisher er- 
fahren hat. Ernst Reckers, Bonn. 


Aus hundert Jahren katholischer 
Gefangnisseelsorge. 


Am 18. Juni 1926 konnte die Rheinisch- 
Westfalische Gefangnisgesellschaft auf ein 
hundertjahriges Bestehen und, was mehr be- 
sagen will, auf eine ebenso lange stille, aber 
an Erfolg und Segen reiche Tatigkeit zuriick- 
blicken. Der Aachener Strafanstaltspfarrer 
Karl Boventer hat ihr zu diesem Tage unter 
dem Titel ,,.Karitas und Kerker“ (Cari- 
tasverlag, Freiburg 1926, 60 Seiten) ein Ge- 
burtstagsgeschenk dargebracht, das zwar an 
Umfang geringer ist als viele ahnliche Fest- 
gaben in unserer auf das Feiern und Schreiben 
bedachten Zeit, aber trotzdem gerade in 
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dieser Zeitschrift nicht mit einer kurzen An- 
zeige abgetan werden soll. Denn die Begriin- 
dung und Wirksamkeit dieser altesten und 
vornehmsten unter vielen ahnlichen Ver- 
einigungen ist aufs engste verkniipft mit der 
Entwicklung auch der katholischen Gefange- 
nenseelsorge und Gefangenenfiirsorge, der sie 
die Wege geebnet und manche bis dahin 
verschlossene Ttir geéffnet hat. 

Die beiden ersten Beitrage der Festgabe 
von Strafanstaltspfarrer FaBbender in Dissel- 
dorf und dem Herausgeber stellen den ge- 
schichtlichen Rahmen her. Erst als nach dem 
Ausgang des Mittelalters, das bis zur Karo- 
lina, der Halsgerichtsordnung Karls V. (1532), 
nur die ,,peinliche“‘ Strafe an Haut und Haar, 
Hals und Hand gekannt hatte, gegen Ende 
des 17. Jahrhunderts das Prinzip der Frei- 
heitsstrafe zum Durchbruch kam, wurde die 
Einrichtung gréBerer Gefangnisse in Deutsch- 
land notwendig. Aber noch beherrschte aus- 
schlieBlich das Vergeltungs- und Siihneprinzip 
den Strafvollzug und sperrte sich gegen den 
Gedanken, die Lage des Gefangenen irgend- 
wie zu erleichtern oder gar durch die Art der 
Bestrafung bessernd auf ihn einzuwirken. 
,,In den meisten Fallen“, so urteilt einer der 
besten Kenner des damaligen Gefangnis- 
wesens, ,,wurden die schwersten Verbrecher 
und die wegen leichter Straftaten oder zur 
Schuld- und Untersuchungshaft Verurteilten 
in denselben Raéumen untergebracht. Von 
einzelnen Gefangnissen wird berichtet, daB 
Zuchthauser mit Waisenhdusern verbunden 
waren und Idioten und Wahnsinnige in dem- 
selben Gebaude verpflegt wurden; die Tren- 
nung nach Geschlechtern war nicht einmal 
durchgefiihrt, selbst nicht zur Nachtzeit, 
liederliche Weiber hatten ungehindert Zu- 
gang zu den Gefangenen. Neben schamlosen 
Zuchtlosigkeiten herrschte die roheste Be- 
handlung der Gefangenen, schwere Fesse- 
lung, Priigel und derartige MiBhandlungen 
von rohen Zuchtmeistern bildeten die Regel. 
An eine sittliche Hebung der Internierten war 
dabei nicht zu denken. Die enge Gemein- 


‘schaft dieser verbrecherischen Elemente, der 


ungehinderte Gedankenaustausch, das Fehlen 
jeder sittlichen Zucht machte diese Hauser, 
welche zur Bekampfung des Verbrechens er- 


richtet waren, zu Seminarien und Pflanz- 
schulen des Verbrechens, aus denen die In- 
sassen nach verbiiBter Strafe doppelt gefahr- 
lich auf die Gesellschaft losgelassen wurden.“ 

Wohl hat es auch in diesen Jahrhunderten 
manche Beispiele aufopfernder Seelsorgs- 
arbeit unter diesen Verlassensten der Ver- 
lassenen gegeben. Schon das mittelalterliche 
Niirnberg hat seine ,,Lochkapline“ gehabt, 
mancher Ordensmann ist als ,,Galgenpater‘ 
bis zum Richtplatz an der Seite der Ver- 
urteilten geblieben, und auch an mildtatigen 
Genossenschaften zur Fiirsorge fiir die Ge- 
fangenen hat es nicht ganz gefehlt. Aber die 
politische Zerrissenheit Deutschlands, die 
jede einheitliche Ordnung des Gefdngnis- 
wesens verhinderte, die wirtschaftliche Ver- 
armung und nicht zuletzt die konfessionelle 
Spaltung tragen Schuld daran, daB diese 
deutsche Gefangenenfiirsorge damals weit 
hinter Italien zuriickblieb, wo schon seit 
dem friihen Mittelalter zahlreiche religidse 
Vereinigungen sich den Gefangenen widmeten 
und ihnen durch Rettungshauser und andere 
caritative Einrichtungen auch nach der Haft- 
entlassung zu Hilfe kamen. Heute wird es 
auch von der nichtkatholischen Geschichts- 
forschung anerkannt, daB die katholische 
Kirche in Italien, nicht zuletzt im Kirchen- 
staate selbst, die ersten bedeutsamen Schritte 
auf dem Wege zu einer Reform des Gefangnis- 
wesens im neuzeitlichen Sinne bereits getan 
hat, als man anderswo noch nicht daran 
dachte. Das katholische Italien schuf auch, 
wie Boventer feststellt, schon 1823 in Turin 
und 1825 in Genua Gefangnisgesellschaften 
modernster Art. 


In Deutschland muBte aus den angedeute- 


ten Griinden der entscheidende Ansto8 von 
anderer Seite her kommen. Und er kam aus 
den Kreisen der Aufklarung und des Philan- 
thropentums, die tiberhaupt beide fir die 
Entwicklung der humanitaren Wohlfahrts- 
pflege bahnbrechend gewirkt haben. Von 
England aus fanden ihre Ideen tiber Amerika 
den Weg nach Deutschland und Preufen. 
Den Gedankengangen der Aufklarung ent- 
sprach es, da® auch die Rheinisch-Westfali- 
sche Gefdngnisgesellschaft 1826 als inter- 
konfessionelle Vereinigung gegriindet wurde. 


Wenn sie trotzdem von Anfang an vor allem 
eine geordnete Seelsorge in den Gefdng- 
nissen forderte, ftir ihre Durchfiihrung auch 
in der Folge allen Widerstanden zum Trotz 
sich nachdriicklich einsetzte, so war das nicht 
zum geringsten Teil das Verdienst ihres 
ersten Pradsidenten, Franz Joseph Anton 
Reichsgraf von Spee, dessen Bildnis die Fest- 
schrift ziert, und dessen Wirken als eines 
,Laienapostels der Gefangenenfiirsorge‘‘ der 
Beitrag von Fabender schildert. 

Heute ist in deutschen Gefangnissen nicht 
nur die Seelsorge, in der tiber 850 Geistliche 
beider Konfessionen haupt- und nebenamt- 
lich tatig sind, mustergiiltig geordnet, sondern 
auch die caritative Fiirsorge fiir die Ge- 
fangenen und ihre Familien, iiber die ein 
lesenswerter Beitrag von Dr. Theod. Schneider 
unterrichtet, sowie vor allem fiir die zur Ent- 
lassung gelangten Gefangenen hat seit Be- 
ginn dieses Jahrhunderts in den Katholischen 
Fiirsorgevereinen ftir Frauen und Madchen 
und fiir Manner und Jtinglinge sowie in den 
Vinzenzfiirsorgekonferenzen zahlreiche Cari- 
tashelfer und -helferinnen auf den Plan ge- 
rufen und organisiert. In dem 1899 be- 
griindeten Katholischen Firsorgeverein fir 
Frauen, Madchen und Kinder bestanden am 
Ende des Jahres 1925 299 Ortsgruppen und 
46 Hilfsstationen, die alle im Dienste der Ge- 
fangnisftirsorge arbeiten. Der Katholische 
Mannerfiirsorgeverein zahlte 1924 iiber 
50 Zweigstellen und hat, zuerst in Aachen, 
auch die ersten Obdachlosenvereine fiir 
jugendliche Gefangene eingerichtet. Daneben 
stehen schon seit Jahrzehnten eine groBe 
Anzahl weiblicher Ordensgenossenschaften im 
Dienste der weiblichen Gefangenen und 
Strafentlassenen, und mehrfach ist es auch 
seitens der obersten Justizbehérden dankbar 
anerkannt worden, daB die Bemiihungen der 
Frauen, insbesondere auch der katholischen 
Ordensschwestern und der evangelischen 
Diakonissen, nur von bestem Einflu8 auf die 
weiblichen Strafgefangenen gewesen seien. 
Ihre Verwendung im Aufsichtspersonal ist 
trotzdem seit dem Kulturkampfe in PreuBen 
nicht mehr zugelassen worden. Neue Auf- 
gaben haben sich dann ergeben, als durch das 
Jugendgerichtsgesetz eine Neuordnung in der 
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Strafbehandlung der Jugendlichen einsetzte 
und nach Kriegsende die sogenannte ,,soziale 
Gerichtshilfe‘‘ fiir Erwachsene festen FuB 
faBte. Jetzt galt es dort, den jugendlichen 
Straffalligen zu helfen und sie wenn moglich 
vor dem Gefangnis zu bewahren, damit die 
Bertthrung mit verdorbenen Mitgefangenen 
nicht ihren sittlichen Niedergang beschleunige 
oder gar erst herbeifithre. Bei der ,,sozialen 
Gerichtshilfe‘‘ aber geht es darum, die mit 
der Verhaftung des Ernahrers in so mancher 
vielleicht schuldlosen Familie einsetzende 
Not zu mildern, ferner dem Angeklagten zur 
Seite zu stehen bei seinem schweren Gang zur 
Verantwortung, ihn als Menschen dem Rich- 
ter naherzubringen und eine gerechte Be- 
urteilung zu erleichtern. Auch ftir diese neu- 
artige Arbeit haben die genannten Fiirsorge- 
vereine willig die erforderlichen Hilfskrafte 
bereitgestellt: in Aachen allein waren schon 
in den ersten 6 Monaten 482 solcher Falle zu 
bearbeiten! Hier greift die Gefangnisseel- 
sorge und Gefangenenftirsorge auch unmittel- 
bar in die ordentliche Seelsorge ein. Machtige 
Forderung erfuhren freilich all diese Bestre- 
bungen auch durch den groBen Umschwung, 
der sich in der Auffassung der Strafe und des 
Strafvollzuges in den vergangenen Jahr- 
zehnten in der Rechtspflege vollzogen hat. 

Erschtitternde Bilder aus der Seelsorge der 
zum Tode Verurteilten entrollt ein Beitrag von 
Strafanstaltspfarrer Schmitz in Koln. Ein 
kurzer* Uberblick tiber die Entwicklung des 
sozialen Gedankens im deutschen Strafrecht 
von Caritasdirektor Carls (Elberfeld) vervoll- 
standigt die wertvolle Schrift, die hoffentlich 
auch im Klerus viele Leser finden und zum 
Nachdenken anregen wird. Denn noch ist 
das Ziel nicht erreicht. ,,Der Weg‘. so be- 
schlieBt der um die Gefangenenseelsorge viel- 
verdiente Herausgeber seine Festgabe, ,,den 
die Rheinisch-Westfalische Gesellschaft zu- 
rickgelegt hat, war weit, schwer und dornen- 
voll. Was die Griinder von damals gewtinscht, 
gehofft und was ihre SOhne und Enkel er- 
strebt haben, ist nur zum Teil und unter 
immer neuen Opfern erreicht worden. Die 
verdnderten Zeitlagen bringen auch ftir das 
Gefangnisleben immer neue Probleme, neue 
Aufgaben, die niemals ihr Ende finden wer- 
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den, wie auch die Verbrecherwelt niemals 
vom Erdboden verschwinden wird. Immer 
wieder werden Menschen stranden, und 
immer wieder werden die Gestrandeten der 
Hilfe bediirfen. Ungeheure Vorurteile gegen 
den Strafgefangenen werden aus dem Wege 
zu rdumen sein, ehe man in Zukunft mehr 
Verstandnis dem Gefangenen- und Entlasse- 
nenelend entgegenbringen wird. Unter die- 
sem Vorurteil leiden die besseren Elemente 
am meisten. Es ist ein dunkles Nachtgebiet, 
in dessen Schauern und Qualen nur wenige 
mit Seherblick hineinzudringen berufen sind, 
und dessen Finsternisse nur die erbarmende 
christliche Liebe zu erhellen vermag. Die 
schwerste Strafe beginnt bei vielen erst dann, 
wenn die richterliche aufgehért hat. Man 
kann oft genug die Ansicht héren: ,, Wenn ein 
Entlassener nicht mit einer Liige auf. den 
Lippen in die Freiheit zuriickkehren will, so 
sind ihm fast alle Tiiren verschlossen.“‘ 
Niitzen kann dem Entlassenen und nament- 
lich denen, die sich in besserer gesellschaft- 
licher Stellung befanden, nicht die hier und 
da gespendete materielle Untersttitzung ; 
diesen Armen hilft nur die individuelle Fuir- 
sorge je nach Beditirfnis und: Veranlagung. 
Die Fiirsorge der Caritas wird den Gedanken 
der Ubergangsheime fiir entlassene Straflinge, 
wenn auch in noch so einfacher Form, klarer 
ausreifen und das in barmherziger Milde Er- 
sonnene zur Tat miissen werden lassen.“‘ S. 


Einkehrsonntage. 


Aufer der Volksmission kannte die ordent- 
liche Seelsorge bis in die jiingste Zeit nur zwei 
Mittel, um eindringlicher und erfolgreicher 
auf die Seelen einzuwirken, als es durch. die 
regelmaBige Predigt gelingt: geschlossene und 
offene Exerzitien. Die offenen Exerzitien, 
drei bis sechs Abendvortrage fiir die einzelnen 
Stande, meist als Vorbereitung fiir die Auf- 
nahme in eine Kongregation, teilen mit allen 
Predigten das Schicksal des Gleichnisses vom 
Sdemann ; die geschlossenen Exerzitien stellen 
Forderungen an Zeit, und Geld, denen sehr 
viele, auch Gutgesinnte, nicht gewachsen 
sind. Da hat in letzter Zeit die Seelsorgsliebe, 
die nach 1. Cor 9, 22 mit den Schwachen 
schwach wird, ein drittes Mittel versucht den 


sogenannten Einkehrsonntag. Seine Ejinrich- 
tung wird bekannt sein; auch die Art, wie 
z. B. der Exerzitienmeister P. Runkel S. J. 
sie veranstaltet (vgl. Korrespondenzblatt fiir 
katholische Jugendprasides 1926, Heft 7/8, 
132 ff.). Bei mehrfacher Anwendung dieses 
jiingsten Seelsorgsmittels ist der Gedanke 
ausgesprochen worden, ob nicht ein weiterer 
Ausbau dieses Einkehrsonntages die Mangel 
der geschlossenen und offenen Exerzitien 
wenn nicht aufheben, so doch auf das ge- 
ringste MaB beschraénken kénne. 

Es gibt tatsachlich auch bei den geschlosse- 
nen Exerzitien als der feinsten Form au8er- 
ordentlicher Seelsorge Schwierigkeiten, Man- 
gel. Nicht so sehr die erwahnten duBeren als 
vielmehr innere. Und auch diese mehr fiir die 
weiteren Schichten unserer Katholiken, als fiir 
Studierende und Gebildete. Ein Beispiel 
moge sie erldutern. Ein junger Fabrikarbeiter 
mit Durchschnittsbegabung aus unreligiéser 
Familie, beschaftigt in einem sozialistischen 
Betriebe, macht sogenannte dreitagige Exer- 
zitien. Religids begeistert und entflammt, 
voll bester Vorsdtze, kommt er heim, sofort 
wieder in die Tretmtihle des Alltags. Lauter 
noch als sonst rattert sie um ihn. Fast wie 
in fremder Welt fiihIt er sich. Und doch soll 
ihm diese Welt Gotteswelt sein und Himmels- 
weg. Ist dieser plétzliche Ubergang seelisch 
nicht eine ungemein starke Belastung? Fehlt 
da nicht die Méglichkeit, die Probe aufs 
Exempel in der gewohnlichen Umgebung zu 
machen? Gewi8 sind nicht die Exerzitien 
selbst von diesem Mangel behaftet, wenig- 
stens nicht die rechten des hl. Ignatius: sie 
dauerten einen Monat! Aber gerade die 
kurzen drei Tage mit ihren plétzlichen Uber- 
gangen sind fiir die Menschen des Alltags zu 
leicht ein glanzendes Feuerwerk, haben zu 
leicht etwas Gezwungenes an sich, eben wegen 
des AuBerordentlichen, das auf die Seele ein- 
stiirmt. ,,Und der Herr kam nicht im 
Sturme“ (3. Reg 19, 11). 

Lage nun nicht in der Verbindung von ge- 
schlossenen und offenen Exerzitien und Ein- 
kehrsonntag eine Méglichkeit, diesen Mangel 
abzuschwdchen? Das ist die Frage, die hier- 
mit der Besprechung wie der Erprobung 
unterbreitet sei. 


Wie ist die Verbindung gedacht? Zwei auf- 
einanderfolgende Einkehrsonntage werden 
durch etwa fiinf Wochenabendvortrage ver- 
bunden: das ist das AuBere, sozusagen Tech- 
nische. Und ,,der Geist, der lebendig macht‘ 
(Joh 6, 64)? Der erste Sonntag gibt die 
Grundlagen und bereitet die via purgativa 
vor. Die Woche — man tiberschlagt am 
besten den Montag und selbstredend den 
Samstag — baut sie aus, gibt vor allem die 
MOglichkeit der Erprobung, der Eingewoh- 
nung des zu erneuernden Lebens in die bis- 
herige Umwelt. Der zweite Sonntag bringt 
die via illuminativa und die Festigung des in 
der Woche Aufgebauten. 

Wie man sieht, liegt das Wesen dieses 
neuen Vorschlages in der Wochenarbeit der 
Teilnehmer. Ein Sonntag bleibt Flugfeuer, 
weil eine Generalbeichte, weil eine wirklich 
gemeinsame Kommunionfeier fast unmdéglich 
ist, weil vor allem die Lebenserprobung nicht 
zum Rechte kommt. Bei unserm Vorschlag 
wird es den Teilnehmern moglich sein, das 
am ersten Sonntag Grundgelegte gleich in 
das Leben iiberzuftthren und — weil die 
Generalbeichte an das Ende der Woche ge- 
legt wird (von Donnerstag an) und der fol- 
gende Sonntag die Méglichkeit bietet, in der 
Stille der Innenschau und dem Jubel der 
Jesusfreude die in der Woche praktisch und 
lebenswahr gestalteten Vorsdtze zu kraftigen 
— so wird der Erfolg viel starker, vor allem 
vor der Plétzlichkeit und der Weltfremdheit 
bewahrt sein. Wie ganz anders warm und 
wirkend kann der Exerzitienmeister diesen 
letzten Sonntag gestalten, wie ganz anders 
kann der Teilnehmer sich des Gottesreiches 
in dieser Welt und in seinem Innern bewuBt 
werden, wenn er selbst in der Woche den 
Ernst des ersten Sonntags auf sich ange- 
wendet und als Gotteskind in der Weltum- 
gebung schon gelebt hat, und seien es auch 
nur drei Tage! 

Betrachtet man den ersten Sonntag als 
Vorbereitung, die Woche als Hauptteil — 
denn die Teilnehmer miissen ja die Haupt- 
arbeit leisten, nicht der Meister — so ware 
der zweite Sonntag die Nachbereitung. Wie- 
der und wieder lehrt die Erfahrung, daB ge- 
rade die Nachbereitung nétig ist, um die 
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Umkehr und Einkehr dauernder zu gestalten. 
Ohne sie bleibt jedes seelsorgliche Werk eine 
Halbheit. 

Bei unserm Vorschlag bleiben freilich die 
Bedenken gegen die geschlossenen Exerzi- 
tien — Zeit und Geld —, aber doch nur in ge- 
ringem MaBe. Die Veranstaltung raubt 
keinem einen Verdiensttag, findet in der Hei- 
mat statt, so daB die Fahrkosten wegfallen. 
Gut vorbereitet, wird die Veranstaltung geld- 
lich leicht erméglicht werden. Es miiBten nur 
unsere Kléster, die ja fast allein in Betracht 
kommen, viel Opfergeist und Seelenliebe 
haben, um eine solche Aufgabe zu erleichtern. 

Unser Vorschlag will natiirlich den ge- 
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schlossenen Exerzitien keinen Abbruch tun; 
im Gegenteil, wer diese ,,religidse Einkehr in 
der Heimat‘! mitgemacht, wird sicherlich 
nicht unterlassen, bei erster Gelegenheit auch 
drei oder vier Tage in der Einsamkeit seine 
Seelennahrung zu suchen. 

Die Ausftithrungen sind auch nicht nur 
Theorie: ein praktisch durchgefiihrter Ver- 
such zeigte schon erheblichen Erfolg, obwohl 
der zweite Sonntag aus zufdlligen Griinden 
nicht gehalten werden konnte, abgesehen von 
der gemeinsamen heiligen Kommunion mit 
SchluBansprache. 


Studienrat Georg Buscher, Krefeld. 


* BUCHANZEIGEN akan 


Besprechung in den ,,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichtung tibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Bibelwissenschaften. 


Biblia sacra juxta latinam vulgatam editionem. I. Liber Genesis ex interpretatione sancti 
Hieronymi. 600 S. Libreria Vaticana, Romae 1926. 41 M. 


Fiebig, Paul, Die Umwelt des Neuen Testaments. 86 S. Vandenhoeck & Ruprecht, 
Gottingen 1926. 3 M. 


Schmidtke, Friedr., Die Japhetiten der biblischen Vélkertafel. (Breslauer Studien 
zur historischen Theologie.) 95 S. Miiller & Seiffert, Breslau. 4,50 M. 


Staab, Karl, Die Pauluskatenen. Mit 7 Tafeln in Lichtdruck. 284 S, Notarius Sander, 
Biicherstube, Rom 1926. 12 M. 


Wutz, Franz, Die Psalmen des Breviers textkritisch untersucht. 534 S. Késel & Pustet, 
Miinchen. Geb. 12 M. 
Dieses Buch soll dem Klerus hauptsdchlich das lateinische Brevierpsalterium bieten mit neben- 
stehender deutscher Ubersetzung nach den Textemendationen in dem Hauptwerke von Wutz, 
Die Psalmen, Miinchen 1925. Sind auch manche seiner Textvorschlage beachtenswert, so ist 
doch ein groBer Teil derselben nicht widerspruchsfrei. Vgl. auch die Kritik Stummers an Wutz 
in dieser Zeitschrift III (1926) 101 ff.; ahnliche Urteile Pastor Bonus XX XVII (1926) 396 f.; 
Theologie und Glaube XVIII (1926) 722 f.; H. Gunkel, Die Psalmen, Gottingen 1926, XIII. 
Fur den biblischen Fachmann ist das neue Buch von Wutz freilich unentbehrlich, weil es eine 
Nachlese zu seinem Hauptwerke und eine dankenswerte, anregende Einfiihrung in die Arbeit 
des hl. Hieronymus am lateinischen Psalter bietet. Ehe ein Buch wie das von Wutz ftir den 
Klerus geschaffen werden kann, sind noch manche Ratsel im Psalmentext zu iésen und das 
trotz der trefflichen Arbeit Gunkels |. c. Herkenne. 


Hanel, Johannes, Alttestamentiiche Sittlichkeit, dargestellt gegen ihre antisemitischen 
Verdchter. C. Bertelsmann, Giitersloh 1924. 64 S. 
Das Biichlein wendet sich gegen die moderne, antisemitische Bewegung, welche sich auch 
gegen das Alte Testament richtet, besonders auf Grund der angeblichen vielfachen unter- 
sittlichen Anschauungen dieses Buches. Der Standpunkt des Verfassers ist dabei, da& man 
,,in der Hauptsache den Dingen am besten dient, wenn man eine Darstellung von der alttesta- 
mentlichen Sittlichkeit versucht, wie sie wirklich aussieht, wenn man neben die Karikatur das 
eigentliche Bild stellt, wie es sich dem aus den Urkunden ergibt, der sie ohne Geifer und ohne 
Eifer liest‘‘. Das Talmi verbla8t dann von selbst vor dem Edelgold (S. 6). Demgema8 be- 
handelt er zundchst die gewohnlichen Einwande aus dem Alten Testament: so die Jakob- 
geschichten, Davidgeschichte, Abrahams bzw. Isaaks Verhalten gegen ihre Frauen im fremden 
Lande, und fiihrt diese Angriffe auf das richtige MaB zuriick, indem diese Dinge im Alten Testa- 
ment niemals gebilligt, im Gegenteil , einfach in ihrer Minderwertigkeit bloBgestellt’ und ,,mit 
voller Absichtlichkeit festgestellt worden, weil sie (die alttestamentliche Geschichtschreibung) 
will, daB Stinde fiir Siinde erkannt werde“ (S. 11, 17). Dann aber geht der Verfasser zum 
positiven Teil iiber, indem er mit feiner Beobachtung die unterscheidenden Punkte im Alten 
Testament gegeniiber den anderen alten Religionen herausarbeitet und auf deren sittlich- 
religidse Héhenlage hinweist. Das Biichlein kann im Kampfe um das Alte Testament 
auch dem praktischen Seelsorger gute Dienste leisten. 
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Eichrodt, W., Ist die altisraelitische Nationalreligion Offenbarungsreligion? 
- 47S. C. Bertelsmann, Giitersloh 1925. 1 M. 

Sucht den modernen Einwendungen gegen das Alte Testament zu begegnen. ,,Offenbarung* 
wird dabei in einem ganz spezifischen Sinne gefaBt. Diese ist ,,das Handeln Gottes, das 
auf Herstellung einer wirklichen Gemeinschaft mit den Menschen abzielt, und wir finden dieses 
Handein Gottes in der Geschichte, in der Benutzung geschichtlicher Formen sich vollziehend 
und geschichtliche Gréfen schaffend. Wenn wir demnach fragen: ,,Ist die israelitische National- 
religion Offenbarungsreligion ?“, so hei®t das nichts anderes als: Bekundet sich in der israeli- 
tischen Nationalreligion ein Handeln Gottes in der Geschichte, das auf die Herstellung einer 
vollkommenen Gemeinschaft zwischen Gott und Menschheit gerichtet ist? (S.6). In diesem 
Sinne sind die Untersuchungen eine glanzende Apologie der Einzigartigkeit der alttesta- 
mentlichen Religion gegentiber den anderen altorientalischen Religionen. Bemerkenswert 
ist der Satz: ,,DaB dieser Gott auf der Kindheitsstufe seines Volkes anders handeln muBte, 
als bei den mtindig gewordenen, sollte sich fiir den in der Schule der geschichtlichen Offen- 
barung Unterrichteten von selbst verstehen“ (S. 43). 


Baumgartel, Fr., Die Bedeutung des Alten Testamentes fiir den Christen. 54 S. 
Fr. Bahn, Schwerin 1925. 1,50 M. 

Der Verfasser geht im 1. Teil auf die Einwande der Kritik gegen das Alte Testament ein und 
betont mit Recht die Notwendigkeit der kritischen Forschung. Hervorzuheben ist dabei die 
Offenheit, mit der wirkliche kritische Ausstellungen zugegeben werden. So die Bedingtheit 
in naturwissenschaftlichen Dingen und in der gesamten Geschichtsauffassung und Geschichts- 
darstellung. Vgl. z. B. S.7 Anm. 5: ,,Die 6fter begegnende Auskunft, es handle sich (scil. bei 
der Schépfung) um ,,Tage Gottes‘ (Ps. 9011), ist wider den klaren Wortlaut des Textes, der 
deutlich von Wochentagen redet (Sabbat!).“* Aber er wird den Dingen auch gerecht, indem 
er auf die Entwicklung der Offenbarung hinweist: ,,Das Alte Testament ist und bleibt 
Ausdruck der israelitischen Religion und der israelitischen Sittlichkeit,“‘ die spezifisch 
christlichen Gedanken fehlen in ihm‘ (S. 20). Dann geht der Verfasser zu den beiden Ge- 
danken tiber: Das Alte Testament hat jedenfalls eine groBe Bedeutung ftir das Christen- 
tum gehabt (S. 23ff.) und hat auch,,eine Gegenwartsbedeutung fiir unseren Glau- 
ben“ (S. 25 ff.): durch die klare Auffassung von Gott und Natur. Das Alte Testament ver- 
hiitet eine falsche Naturbetrachtung. Das Alte Testament bewahrt vor falschem Mystizismus: 
»Fromm sein ist nach dem Alten Testament etwas sehr Niichternes und etwas sehr 
Einfaches: Frommseinist Gebundensein an Gott in Gesinnung und Tat“ (S. 28). 
Dann durch seine groBen Gestalten mit ihrerengen Verbindung von Religion und Sitt- 
lichkeit undihrer Energie des religidsen Lebens und Erlebens, besonders auf dem 
Hohepunkt der alttestamentlichen Religion bei den Propheten (S. 34 ff.). So gibt das Alte 
Testament eine gute Erganzung zum Neuen Testament. 


Landersdorfer, S., Die Kultur der Babylonier und Assyrer. 2. Auflage. (Sammlung 
Késel Nr. 61.) 242 S. Késel & Pustet, Miinchen 1925. 4 M. 
Eine erweiterte Neuauflage des bewahrten Fiihrers durch die gesamte babylonisch-assyrische 
Kultur. Von einer ganzlichen Umarbeitung ist Abstand genommen, nur die Abschnitte iiber 
Chronologie und politische Geschichte sind neu bearbeitet. Doch hatte hier etwas mehr ge- 
schehen diirfen. So haben wir doch z. B. in der babylonisch-assyrischen Religion viel Neues 
erfahren, was gerade auch fiir das Alte Testament von groBer Bedeutung ist. Die bisherigen 
Strichbilder wurden durch Autotypien auf Kunstdruckpapier ersetzt, auSerdem wurde eine 
Kartenskizze beigefiigt, so da® wir eine willkommene Erlauterung des im Text Gebotenen 
dadurch bekommen, Jedenfalls kann das Biichlein neben dem groBen Werke von Br. MeiBner, 
Babylonien und Assyrien, 2 Bande, 1920 und 1925, sowie dessen ktirzerer Darstellung ,,Die 


Kultur Babyloniens und Assyriens“, Wissenschaft und Bildung Nr. 207, 1925, als Einfiihrung 
auch ftir Nichtfachleute gut bestehen 
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Jirku, Anton, Das Alte Testament im Rahmen der altorientalischen Religionen. 
(Wissenschaft und Bildung Nr. 219.) 103 S. Quelle & Meyer, Leipzig 1926. 1,80 M. 
Bietet neben zwei einleitenden Kapiteln eine Darstellung der Geschichte Israels im Lichte des 
alten Orients von den Vatern bis zum Exil sowie der israelitischen Religion gegentiber den 
anderen altorientalischen Religionen, d. i. Babyloniens, Assyriens und Agyptens. Bei der 
Geschichte werden die meisten auferisraelitischen Urkunden im Wortlaut angefiihrt, ebenso 
in der Religion zur Urgeschichte (Schépfung, Sintflut und Psalmen) den entsprechenden Par- 
allelen beigefiigt. ,,Zu der biblischen Erzahlung vom Stindenfalle hat sich noch keine Parallele 
nachweisen lassen“ (S. 716). Der Standpunkt des Verfassers ist ein kritischer; wohltuend 
bertihrt besonders seine Stellungnahme zu den Vatergeschichten und den Uberlieferungen 
iiber Moses und die Landnahme Israels, denen er doch mehr, als es sonst geschieht, richtige 
geschichtliche Erinnerungen auf Grund unserer heutigen Kenntnis des auBerisrae- 

litischen Materials zuschreibt. 


Bezold, C., Ninive und Babylon. 4. Auflage, bearbeitet von Prof. Dr. C. Frank. Mit 160 Ab- 
bildungen, darunter 6 mehrfarbigen Tafeln (Monographien zur Weltgeschichte Nr. 18). 
179 S. Velhagen & Klasing, Bielefeld und Leipzig 1926. 9 M. 

Bildet ebenfalls eine gute Einfiihrung in die mit dem Alten Testament so vielfach verflochtene 

assyrisch-babylonische Kultur. Die Neuauflage hat die neueren Forschungen eingehend be- 

ricksichtigt, auch die Abbildungen wurden vermehrt, besonders 6 farbige Tafeln beigefiigt. 

Eine Karte am Schlusse ermdéglicht die rasche Orientierung. Es Diirnr. 


Kirchengeschichte und Patrofogie. 


Bonaventura, S., Opuscoli Mistici. Ins Italienische tibersetzt von P. Agostino Gemelli. 
531 S. Societa Editrice ,,Vita e Pensiero‘‘, Mailand. 
BoB, Georg, Die Erbschuld der Glaubensspaltung. 346 S. Leopold Klotz, Gotha. 7M. 
Creusen, J., S.J., und van Eyen, F.,S. J., Tabulae fontium traditionis christianae ad 
annum 1926. 19 Tafeln und 2 Karten. Museum Lessianum, Lowen, Rue des Recollets 11. 
Synchronistische Tabellen der Papste, Konzilien und Haresien sowie der kirchlichen Schrift- 
steller des Abend- und Morgenlandes von den Anfangen des Christentums bis zur Gegenwart. 
Mit sorgfaltigen alphabetischen Registern. Fiir den Kirchen- und Dogmenhistoriker sehr 
wertvoll. 


Hofmann, Georg, S. J.. Rom und Athoskléster (Orientalia Christiana Nr. 28). 40 S. Pont. 
Istituto Orientale, Rom I. 40 L. 
Verfasser, Professor der Kirchengeschichte im p&apstlichen orientalischen Institut zu Rom, 
hat es sich zur Aufgabe gemacht, die Beziehungen zwischen Rom und der Ostkirche zu er- 
forschen. Auch einige der zahlreichen Kléster auf dem Athos, dem ,,heiligen Berge‘‘, haben 
sich im Laufe der Jahrhunderte wiederholt der rémischen Kirche genahert. Nachdem der 
Verfasser schon in einer friiheren Arbeit (Athos e Roma, Orientalia christiana vol. 5,2) sich 
mit dieser Frage beschaftigt hatte, bietet das vorliegende Heft neue Einblicke in die Bezie- 
hungen zwischen den Athoskléstern Dochiaron, Esfigmenon, Pantoleemon, Zografos, Panto- 
krator, Iviron und der rdmischen Kirche. Nach einer kurzen historischen Darstellung folgen 
die Quellen, die aus den rémischen Archiven in korrekter Editionstechnik geboten werden. 
Leider sind es von den zahlireichen Athoskléstern, deren Zahl Innozenz III. auf 300 schatzt, 
nur wenige, die mit Rom in Verbindung traten und sich des Schutzes und der Hilfe der romi- 
schen Kirche erfreuen durften. Die Mehrzahl blieb Rom fremd und feindselig. Der Athos 
war eines der machtigsten Bollwerke der morgenlandischen Orthodoxie. In die Beziehungen 
dieser wenigen Kléster bzw. einzelner Persénlichkeiten zu Rom gibt die frithere und jetzige 
Arbeit Hofmanns interessante Einblicke. Hiinermann. 
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Vigener, Fritz, Drei Gestalten aus dem modernen Katholizismus: Méhler, Diepen- 
brock, Déllinger. (Beiheft 7 der Historischen Zeitschrift.) 192 S. R. Oldenbourg, Mtinchen 


und Berlin 1926. 8,50 M. 


Dogmatik und Dogmengeschichte. 


Braun, Joseph, Handlexikon der katholischen Dogmatik. 356 S. Herder, Freiburg. 
8,50 M. 
Das Lexikon bringt nicht nur dogmatische Begriffe, sondern auch solche aus verwandten 
Gebieten, namentlich aus der Moral, wie Andacht, Apostasie, Barmherzigkeit, Dankbarkeit, 
Freigebigkeit, Geduld, Gehorsam, Gottesverehrung, Handlungen, Ha8 usw. Es sucht seine 
Leser bei Theologen und Nichttheologen, auch Akatholiken. Der Theologe wird meines Er- 
achtens lieber zu einem Lehrbuch der Dogmatik greifen, wo alle Begriffe in ihrem logischen 
Zusammenhang auftreten und sich gegenseitig beleuchten. Das Lexikon, das die logische An- 
ordnung notwendig mit der ganz alogischen des Alphabets vertauscht, sucht durch reichliche 
Verweise (oft mehr als 12 in einem Artikelchen) den Zusammenhang notdirftig herzustellen, 
was zu lastigem Herumblattern fiihrt. Soll der Nichttheologe es mit Nutzen gebrauchen, 
dann mtiBte die technische Schulsprache weit mehr in die allgemeine Laiensprache verwandelt 
werden. Eine ganze Anzahl Artikel sind so fir Laien unverstandlich und unbefriedigend. Moge 
die Hoffnung sich erfiillen, daB die Leser nach der Lektiire des Handlexikons zu den Lehr- 
oder Handbiichern der Dogmatik greifen, um die gewonnenen Kenntnisse zu erweitern, zu 
vertiefen und zu festigen (S. VI). Junglas. 
Haring, Johann, Das Lehramt der katholischen Theologie. 163 S. Ulr. Moser, Graz. 
6,70 M. 


Teetaert, P. Amédée, O.C., La confession aux laiques dans l’église latine depuis le 7° jus- 
qu’au 14° siécle. 508 S. Ch. Beyaert, Bruges 1926. 50 Fr. 


Ethik, Moral, Geselfschaftslehre. 


Bichlmair, Georg, S. J.. Okkultismus und Seelsorge. 131 S. Verlagsanstalt Tyrolia, 
Innsbruck. 2 M. 
Unterrichtet kurz und klar tiber die okkultistischen Bewegungen der Gegenwart. Behandelt 
werden der Neugeistbund, die Theosophie und Anthroposophie und der Spiritismus unter 
Heranziehung eines gut ausgewahlten Stoffes an Belegen und Beispielen. Die so wichtige Schei- 
dung des wissenschaftlichen vom religiés-ethischen Okkultismus wird grundsatzlich durchge- 
fiihrt und erméglicht eine gesunde und gerechte Stellungnahme. Die Zeit, in der man dieses 
ganze Gebiet mit einem Schlagwort abtun oder tibersehen konnte, ist fiir immer voriiber. Die 
beiden SchluBabschnitte behandeln die Stellung der katholischen Kirche zu den okkultistischen 
Strémungen und die Uberwindung des religiés-ethischen Okkultismus. Es ist fiir den Seel- 
sorger die beste Einfiihrung in diese Probleme, die ich kenne. Te 


Cathrein, Victor, S. J., De bonitate et malitia actuum humanorum. 148 S. Museum 
Lessianum, Léwen, Rue des Recollets 11. 1,50 M. 

C. bietet eine kurze Erklarung der 18.—21. quaestio der prima secundae der Summa theolo- 

gica des hl. Thomas. Vorausgeschickt wird eine Einfiihrung in die einschlagigen Begriffe, 

welche auch die sonstigen AuBerungen des hl. Thomas zum Gegenstand verwertet. Das Buch 

ist ein brauchbares Hilfsmittel zur Einfiihrung in eine grundlegende Frage der thomistischen 

Sittenlehre und besonders fiir seminaristische Ubungen geeignet. Ne 


Gemmel, J., Menschheitsethik. Methodologie einer vergleichenden Ethik. 95 S. Beyer 
& Sohne, Langensalza. 1,80 M. 
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Goyau, Georg, Friedrich Ozanam. Ins Deutsche iibertragen von Jos. Selimair. 175 S. 
Késel & Pustet, Miinchen. Kart. 2,50 M. 

Ein Lebensbild des Begriinders der Vinzenzvereine aus der Feder des besten Kenners des 

franzésischen Katholizismus der Gegenwart. Meisterlich ist insbesondere die geistige und 

religidse Umwelt Ozanams gezeichnet. Ss. 


Mehlis, Georg, Das Bése in Sittlichkeit und Religion. 65 S. Kurt Stenger, Erfurt 
1926. 2,75 M. 


Sailer, J. M., Gliickseligkeitslehre. Neu herausgegeben von Joseph Maria Nielen. 327 S. 
Carolus-Druckerei, Frankfurt a. M. Geb. 6 M. 
Diese Bearbeitung der Gliickseligkeitslehre Sailers fiir den Menschen der Gegenwart ist 
sprachlich wie inhaltlich gut gelungen. Sie befreit die Gedanken Sailers von stérendem Bei- 
werk, la8t das Wesentliche und Bleibende deutlich hervortreten und wird, weil eine tieffromme 
und lebendige Persénlichkeit hinter dem Grau der Lehre steht, ihre Aufgabe erfiillen. Sie 
wird, wenn sie auch nicht die Ethik sein kann, die der katholische Christ von heute braucht, 
die besten Dienste tun. 406 
Schlegel, Friedrich, Signatur des Zeitalters. Neue Ausgabe. 143 S. Matthias-Griinewald- 
Verlag, Mainz. Kart. 3,60 M. 
Eine sehr schéne Neuausgabe der 1820—23 in der ,,Concordia“ erschienenen historisch-poli- 
tischen Abhandlung, die auch heute noch mehr als bloB geschichtliches Interesse hat. S. 
Thomas von Aquin, Ausgewahlte Schriften zur Staats- und Wirtschaftslehre. 
Herausgegeben von Friedrich Schreyvogl. (Die Herdflamme, Bd.3.) 448 S. Gustav 
Fischer, Jena. 


Predigt und Predigtlehre. 


Algermissen, Konrad, Das soziale Kénigtum Christi. (Neutestamentliche Predigten, 
6. Heft.) 171 S. Ferd. Schéningh, Paderborn 1926. 3,60 M. 

Das Buch ist die 2. Aufiage der Schrift des Verfassers: ,,Soziale Wahrheiten in Jesu Leben 

und Lehre“ und enthalt 23 Predigten iiber die gesellschaftlichen Grundwahrheiten und Grund- 

lagen des Christentums, z. B. Eigentum, Arbeit, Ehe, Familie, Karitas, Fiirsorge usw. Be- 

sonders in Pfarreien mit starker Arbeiterbevélkerung kénnen diese zeitgemaBen Predigten 

wertvolle Fiihrerdienste dem Seelsorger bieten. 

Bartmann, Bernh., Jesus Christus, unser Heiland und Kénig. (Kath. Lebenswerte, Bd. 10.) 
654 S. Bonifaziusdruckerei, Paderborn. Geb. 9 M. 

Fir alle Predigten iiber das Kénigtum Christi bietet dieses durch dogmatische Tiefe wie pla- 

stisch-anschauliche Darstellung ausgezeichnete Werk das beste Quellenmaterial. 

Bettenburg, Klemens, Gedanken zu Predigten tiber das Kénigtum Jesu Christi. 
94 S. Franz Borgmeyer, Hildesheim. 1,80 M. 

Zwanzig Dispositionen, die zu Predigten tiber das akute Thema gute Anleitung geben. 

Brors, Franz, Kleine Bausteine zum groBen Werk. Betrachtungen in finf Predigt- 
reihen. 309 S. Bader, Rottenburg. 

Gedankenreiche Predigten in schéner Sprache, besonders auf gebildete Kreise in der GroB- 

stadt berechnet. 

Gebler, Peter, Der katholische Opfergottesdienst. 105 S. Ferd. Schéningh, Pader- 
born 1926. Kart. 2,40 M. 

FuBend auf den liturgischen Arbeiten von Joseph Kramp S. J., wollen diese Vortrage die 

Gladubigen in das tiefere Verstandnis des heiligen MeSopfers einfiihren. 

Kaim, Emil, Sonntagspredigten. 3. Reihe. 270 S. Badersche Verlagsbuchhandlung, 
Rottenburg 1926. 4,50 M. 


97 


Die Mitteilung des Verfassers in der Vorrede, daB seine Predigtbiicher in 50 000 Exemplaren 

sich eingebiirgert haben, ist der beste Beweis, da8 Kaims Predigtwerk heute das beliebteste 

im ganzen deutschen Klerus ist, und zwar mit vollem Recht. Biblisch, anschaulich, praktisch 

sind seine Merkmale. Das zeigt auch der neue Band. 

Kranich, P. Tim.,O.S.B., Das Gliick. Mannerkonferenzen. 62 S. Bader, Rottenburg. 
1,60 M. 

Die Konferenzen, einzeln herausgegeben aus des Verfassers groBerem Werk: ,,Das Wort des 

Lebens“‘, sind feingeschliffene Arbeiten, die Manner wohl packen kénnen. Die Kriegspredigt 

am SchluB ist iiberholt und ware besser aus dem Heft geblieben. 

Derselbe, Ideal und Wirklichkeit in der christlichen Ehe. Frauenkonferenzen. 56 S. 
Rottenburg a. N. 1,60 M. 

Von groBem Verstandnis fiir Frauenseele und Frauenleben eingegeben, kénnen diese Vor- 

trage fiir die Tatigkeit in Mtitterverein und Frauenbund vorztigliche Dienste leisten. 

Linhardt, Robert, Brennender Dornbusch. 2. Band. Weihnachts- und Osterkreis. 168 S. 
Herder, Freiburg. 3 M. 

Der Verfasser will in diesen Predigten ,,Gemeinschaftsbetrachtungen“ ftir Prediger und Ge- 

meinde bieten. Ein Buch voll tiefer Anregungen, das ernste Beachtung verdient. 

Meller, Otto, Christus-K6nig. 64S. Volksvereinsverlag, M.Gladbach. 0,60 M. 

Ein Vortrag iiber das soziale ,, Volkskénigtum“ Christi. 

Pfliegler, Michael, Homilien der Zeit auf alle Sonntage des Kirchenjahres. 3108S. 
Herder, Freiburg. Geb. 6 M. 

Mit diesen biblischen und liturgischen Predigten fiihrt sich der Verfasser, ein Wiener Grof- 

stadtseelsorger, sehr gut in die homiletische Literatur ein. Man hat helle Freude an diesen 

echten Homilien. Wer so predigt, predigt modern und wirksam zugleich. 

Schenz, Alfons, Jesus und wir im Spiegel! des Kirchenjahres. 136 S. G. J. Manz, 
Regensburg. 2,40 M. 

Ganz kurze Exhorten auf alle Sonn- und Festtage des Kirchenjahres, die einen krdaftigen 

Zentralgedanken gut herausstellen und verwerten. Honnef. 


Liturgik. 

Birnbaum, Walter, Die katholische liturgische Bewegung. Darstellung und Kritik. 
(Beitrage zur Férderung christlicher Theologie XXX, 1.) 191 S. C. Bertelsmann, Giiters- 
loh 1926. 4,50 M. ; 

Findet in der liturgischen Bewegung eine neue Auffassung der MeBliturgie, Beziehungen zum 

Modernismus und zur Romantik und stellt ihr die von Luther begriindete evangelische Frém- 

migkeit als héheren Wert gegentiber. 

Bohatta, Hanns, Liturgische Drucke und liturgische Drucker. Festschrift zum 
100jahrigen Jubilaum des Verlags Friedrich Pustet. 26 Tafeln und ein Farbendruck. 75 S. 
Fr. Pustet, Regensburg. 

Kurze Ubersicht tiber die liturgischen Biicher, einige alte liturgische Drucker und die ein- 

schlagigen Leistungen der Verlage Pustet & Késel. 

Gotzel, Gustav, 24 Anschauungsbilder zum Unterricht von der heiligen Messe. Bilder von 
Philipp Schumacher. L. Auer, Cassianeum in Donauwérth. 0,50 M., bei 12 Serien je 0,40 M., 
bei 40 je 0,30 M. 

BildgréBe 7: 8 cm zum Einkleben in ein Heftchen; auf die gegeniiberstehende Seite werden 

die im Unterricht erarbeiteten Gebete usw. eingetragen. 

Guéranger, Prosper, Das Kirchenjahr. 12. Band, Die Zeit nach Pfingsten. 3. Abteilung, 
Die Heiligenfeste 2. Juni bis 8. Juli. 2. Auflage von P. Ignatius Stiitzle. 544 S. Kirchheim 

& Co., Mainz 1926. Geb. 12 M. 
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Der Text ist aus dem Franzésischen bzw. Lateinischen neutibersetzt und mit den durch das 
neue Missale und Brevier notwendigen Anderungen versehen, 


Herwegen, Ildefons, Kirche und Seele. Die Seelenhaltung des Mysterienkultes und ihr 
Wandel im Mittelalter. (Aschendorffs zeitgemaBe Schriften 9.) 31 S. Aschendorff, Mtinster 
in Westf. 1926. 1 M. 


Der vielbeachtete Vortrag des Abtes von Maria Laach auf der Gorresversammlung 1925. 


Michels, Thomas, und Wintersig, Athanasius, O. S.B., Heilige Gabe. Begleittexte zum 
Offertorium aus dem Antiphonar der rémischen Kirche mit Einleitung und Ubersetzung. 
247 S. S.-Augustinus-Verlag, Berlin 1927. 

Enthdalt die alten unverkiirzten Offertorientexte mit ihren Versen und will die Schénheit der 
alten Form enthiillen wie auch dem tieferen Verstandnis der jetzigen dienen. 


Tippmann, R., Das altrémische Taufkatechumenat in den Messen der Fastenzeit. 
(Heft 15 der Sammlung kirchengeschichtlicher Quellen und Darstellungen.) 51S. F. Sché- 
ningh, Paderborn. 

Geht bei ausgewahlten Fastenmessen den Spuren nach, die das Katechumenat in unserer 

heutigen Liturgie zurtickgelassen hat. 


Wintersig, Athanasius, 0. S.B., Die Psalmen als Gebet der Kirche. (Heft 21 der Reli- 
gidsen Quellenschriften.) 58 S. L. Schwann, Diisseldorf. 

Auswahl von 48 Psalmen in deutscher Ubersetzung mit Einleitung tiber den Gebetswert der 

Psalmen. 


Derselbe, Ehe und Jungfrdulichkeit im Geiste der Liturgie betrachtet. (Aschendorffs 
zeitgemaBe Schriften 12.) 32 S. Aschendorff, Mtinster i. W. 1926. 1 M. 

Erganzung zu der Schrift: ,,Liturgie und Frauenseele‘‘ des gleichen Verfassers und Beitrag zur 

christlichen Hochschatzung der Ehe. Peters. 


Aszetischhe und religidse Literatur. 


S. Augustini, Confessionum libri decem. Cumnotis P.H. WagnereckS. J. (Bibliotheca 
ascetica 17.) 555 S. Friedrich Pustet, Regensburg 1926. Geb. Leinw. m. Rotschnitt 5 M., 
Leinw. m. Goldschnitt 6 M. 

Passenderweise sind von den dreizehn Biichern der Konfessionen nur die zehn ersten heraus- 

gegeben. Der Text ist nach der kritischen Wiener Ausgabe von 1896 wiedergegeben. Die 

interessanten und fromm anmutenden Anmerkungen, die am SchluB der einzelnen Kapitel 
hinzugefiigt sind, stammen von demim Jahre 1664 verstorbenen Jesuiten Heinrich Wagnereck, 
dessen Lebensgeschichte kurz in der Einleitung gebracht wird. Eine sehr empfehlenswerte 

Ausgabe der unsterblichen Augustinischen Schrift. 


Bellarmin, Robert, S. J., Kard., Opuscula ascetical: De ascensione mentis in Deum 
per scalas rerum creatarum et De aeterna felicitate Sanctorum. 664 S. 
Brosch. 3 M., geb. 3,80 M. und hdher. 


Derselbe, Opusc. ascet. II: De gemitu columbae sive de bono lacrimarum. 404 S. 
Brosch. 2 M., geb. 2,80 M. und hoher. 


Derselbe, Opusc. ascet. III: De septem verbis a Christo in cruce prolatis et De 
arte bene moriendi. 542 S. Brosch. 2,50 M., geb. 3,30 M. und hoher. 

Die genannten drei Biicher, alle 1925 erschienen, bilden Nr. 14, 15 und 16 der von Franz 

Brehm bei Friedrich Pustet in Regensburg verlegten Bibliotheca ascetica. Die bisher er- 

schienenen Biicher dieser verdienstvolien Sammlung bringen die besten aszetischen und auch 

mystischen Abhandlungen der Vorzeit, und zwar in sehr gefalligen, handlichen Ausgaben. Das 

gilt auch von den drei Bandchen Bellarmins, die hier vorliegen. Was der gelehrte und heilige 
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Kardinal tiber die Pflege des mystischen und aszetischen Lebens Gutes und Beherzigenswertes 
gelehrt hat, ist in diesen Bandchen zusammengefa8t. Den Geistlichen seien dieselben zum 
frommen Gebrauche bestens empfohlen. 

Bierbaum, Athanasius, O. F.M., Nichts suchend als Gott. Aufruf zum priesterlichen 
Innenleben. 3. Aufl. 105 S. Franziskusdruckerei, Werl i. W. 1925. Geb. 2 M. 

Ein zum Nachdenken einladendes ernstes Buch, das in erster Linie ftir Geistliche bestimmt ist 
und aus drei gréBeren Vortragen, die der Verfasser bei der Recollectio menstrua gehalten hat, 
herausgewachsen ist. Behandelt ist das religidse Innenleben, Begriff und Notwendigkeit, 
Kennzeichen und Vorbedingungen, Pflege, Hindernisse, Freude am innern Leben. Die be- 
trachtende Lektiire dieser Gedanken ist angenehm und zweifellos fiir jeden auch sehr niitzlich. 


Flaschar, Novatus, O. F.M., Worte des Lebens. Wandinschriften aus stillen Hausern. 
(Biicher der Stille, Bd. 3.) 109 S. Franziskusdruckerei, Werl i. W. 1926. Kart. 1,30 M. 
Das Biichlein handelt in plaudernder Sprache von ernsten religiésen Grundwahrheiten in 
sinniger Ankniipfung an Inschriften, wie sie hier und da in Exerzitien- und andern ahnlichen 
Hausern zu lesen sind. Die empfehlenswerte Schrift eignet sich besonders zur nachdenklichen 

Lektiire fiir Gymnasiasten und andere religiés interessierte junge Leute. 

Gratry, Alfons, Die Quellen. Erster Teil: Ratschlage fiir die Ausbildung des Geistes. 
Neue Ubersetzung nach der XV. Auflage 1920. Mit Vorrede, Anmerkungen, Verzeichnissen 
herausgegeben von Dr. med. et phil. Emil Scheller. (Der katholische Gedanke, Bd. XIV.) 
256 S. Oratoriumsverlag, K6ln, Miinchen, Wien 1925. Kart. 5,50 M. 

Hier wird uns eines der besten und reifsten Werke des groBen franzésischen Philosophen Gratry 

(+ 1872), der zu den fiihrenden katholischen Geistern seiner Zeit gehdrte, in mustergiiltiger 

Ubersetzung vorgelegt. Die ,,Quellen“ gelten allgemein als Meisterwerk des Gedankens und 

des Stiles. Der Inhalt umfa8t neben philosophischen auch viele theologische und mystische 

Fragen. Fiir jeden eine interessante Lekttire. Stockums. 


Kirche und Leben. 


Capellanus, Georg, Sprechen Sie lateinisch? 9. Aufl. 119 S. Ferd. Ditmmler, Berlin. 
Kart. 2,50 M. 

Eine langbewahrte, ausgezeichnete Anleitung zu moderner Konversation in lateinischer 

Sprache. 

Echeverria, José, Der Kampf gegen die katholische Kirche in Mexiko in den 
letzten 13 Jahren. 117 S. Volksvereinsverlag, M.Gladbach. 1,60 M. 

Schildert die Vorgeschichte der heutigen Kirchenverfolgung bis in die spanische Zeit zuriick, 

die Verfolgung im Weltkriege und den 1920 einsetzenden neuen Kampf gegen die Kirche. 

Bringt viel bisher in weiteren Kreisen unbekanntes Material. 


Kammer, K., Trierer Kulturkampfpriester. 163 S. Paulinusdruckerei, Trier. Geb. 
4,50 M. 

Das treffliche Biichlein, das zumeist die Trierer Diézesanen interessieren wird, verdient einen 
viel weiteren Leserkreis. Die Schicksale der Trierer Pfarrer sind ja typisch fiir das Schicksal vieler 
Geistlichen in ganz PreuBen. Es ist verdienstvoll, daB diese Beispiele leuchtender Glaubens- 
treue und opferbereiten Bekennermutes aus der jiingsten Epoche der Kirchengeschichte aus 
den Archiven an die Offentlichkeit gebracht wurden. Junglas. 
Ziesché, Kurt, Das Koénigtum Christi in Europa. 128 S. Manz, Regensburg. 3 M. 
Wendet sich gegen den ,,unnatiirlichen und unchristlichen Zustand, da® der rechte Fltigel des 
deutschen Katholizismus, der nach Millionen zahlt, in ganz Norddeutschland im eignen 
Arbeitsraum des Katholizismus mundtot gemacht ist‘‘. (Vorwort.) 
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ABHANDLUNGEN a 
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Mysterienfrémmigkeit. 
Von DDr. Odo Casel O. S. B. in Maria Laach. 


er Titel dieses Aufsatzes gibt, allerdings ohne das Fragezeichen, genau den 

Titel eines vor kurzem in der neugegriindeten ,,Zeitschrift fiir Aszese 
und Mystik“ erschienenen Artikels ,, ,Mysterien‘-Frémmigkeit? von P. Joh. B. 
Umberg S. J. wieder; er deutet durch die Weglassung des Zeichens zugleich an, 
da8 dies Problem, zu dem die neue Zeitschrift erfreulicherweise bald Stellung 
nehmen wollte — allerdings ohne einer positiven Beantwortung der gestellten 
Frage Aufnahme zu gewahren —, hier in positivem Sinn behandelt werden soll. 

Wir fragen zunachst: Was ist Mysterienfrémmigkeit ? 

Diese Frage ist nicht unn6dtig, denn der Kritiker hat die erste Pflicht der 
Kritik, namlich den angegriffenen Standpunkt zuerst genau und objektiv zu 
umreifen, nicht erfiillt. Hat man nur seinen Aufsatz gelesen, so mu8 man 
glauben, die Vertreter der Mysterienfrémmigkeit forderten, man miisse ,,sich 
die den heidnischen ,Mysterien‘ entsprechende Seelenhaltung aneignen und auf 
die christlichen liturgischen Feiern, wenn auch in veredelter Form, tibertragen‘“ 
(S. 366). Dieser Eindruck wird dadurch erweckt, da8 U. aus dem von ihm 
besonders ins Auge gefaBten Werke ,,Mysterium, gesammelte Arbeiten Laacher 
Monche“ (1926) fast nur solche Satze zitiert, die aus dem vorbereitenden Teile 
genommen sind, d.h.-aus der Charakterisierung der antiken Mysterien, die 
gegeben wurde, um diesen FrOmmigkeitstyp dem modernen Denken wieder 
naherzubringen. Nicht die Seelenhaltung der antiken Mysterien galt es zu 
erkennen, noch weniger, sie sich anzueignen und dann in eine hohere, aber 
doch wesentlich gleichartige Form emporzusteigern. Nein, das Buch betont 
ausdriicklich, es wolle ,,mit Hilfe der Religionsgeschichte den Begriff der 
heiligen Mysterienhandlung“ darlegen; dieser Begriff, der ,,im Altertum nur 
eine unvollkommene Durchfiihrung erfahren hatte“, erhalte im Christentum 
,eine ideale Verwirklichung“ (S. 38). Dieser Begriff ist seinem Inhalte 
nach unberiihrt von der Umgebung, in der er sich entwickelt; genau wie der 
Begriff des Gebetes, des Opfers sich in allen Religionen findet, im Christentum 
aber seine reinste Verwirklichung erfahrt, so ist es auch mit dem religidsen Typ, 
dem Eidos des Mysteriums?. 


1 §. 37 ist aus verschiedenen Tatsachen der Religionsgeschichte induktiv der Begriff der 
, heiligen Handlung“ (noch nicht der Mysterienhandlung) erschlossen und dann gesagt worden, 
die genaue Definition der heiligen Handlung gebe ,den Zugang zum Wesen des 
liturgischen Symbols‘ (nicht der Liturgie tiberhaupt, erst recht nicht der christlichen 
Liturgie, sondern eben des liturgischen Symbols ganz allgemein als einer bestimmten kultischen 
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U. beriihrt hier aber einen Punkt, der immerhin Beachtung verdient. Er 
spricht $. 366 von dem ,,gesunden Empfinden“ derjenigen, ,,die schon beim 
Gedanken an eine so starke Anlehnung an heidnische Religiositat, wie sie in 
dem Buche ,Mysterium‘ und auch sonst betont und empfohlen wird, in ihrem 
christlichen Innern sich unangenehm beriihrt fiihlten.‘‘ Dieses Empfinden ware 
berechtigt, wenn tatsdchlich die heidnische Religiositat so, wie es U. darstellt, 
zum Modell christlicher Frémmigkeit gemacht wiirde. Das ist aber keineswegs 
der Fall; vielmehr wird immer wieder die unvergleichliche Wiirde, Erhabenheit 
und Reinheit des christlichen Kultes gegeniiber den antiken Mysterien hervor- 
gehoben; man lese nur S. 22, 25, 39, 42, 44, 45 f.; das Niedere aber kann nicht 
Vorbild des Hoheren sein. 

Wenn also tatsdchlich der eine oder andere sich ,,unangenehm beriihrt“ 
fiihlte, so beruhte das wohl nur auf einem unbewu8ten Ubertragen von Ge- 
fiihlen in eine Sphare, die den Gefiihlen verschlossen sein sollte, namlich in die 
Sphare der Begriffsbestimmung. Es handelte sich darum, den Begriff der 
Mysterienhandlung festzustellen, wenn er auch vielleicht nur in heidnischer 
Umgebung zu finden war. 

Doch dies zugegeben — ware es denn doch nicht besser gewesen, auf rein 
christlichem Boden zu bleiben, damit auch die Simpliciores keinen Ansto8 
nehmen konnten? Gewif ware das an sich méglich gewesen. Aber jede Zeit 
hat eine ihr eigene Art, zur Wahrheit zu kommen und sich dieser bewuBt zu 
werden. Lebten wir z. B. in einer Zeit, wo alle Glaubigen bewu8t den Hohe- 
punkt ihrer Frommigkeit in der gemeinsamen Feier des sonntaglichen MeB- 
opfers erlebten, so ware es nicht ndtig gewesen, Parallelen beizuziehen. Da aber 
nach allgemeiner Uberzeugung? heutzutage das wirkliche Mitleben mit dem 
eucharistischen Opfer wieder neu geweckt werden muB, ist es nicht ohne Wert, 
sich den Begriff der heiligen Opfer- und Mysterienhandlung durch Parallelen, 
Analogien usw. méglichst konkret vor Augen zu fiihren. Die Kirche hat es nicht 
verschmaht, ihren Glaubigen die Opferidee durch Hinweis auf die alttestament- 
lichen Opfer klarzumachen, obwohl diese doch unendlich hinter dem Opfer 
Christi zuriickbleiben. Sogar im Me&kanon nennt sie vergleichnisweise das Opfer 


Erscheinung im Gegensatz zur symbolistischen Allegorie). U. miSversteht und miBdeutet 
diese Darlegung und macht daraus die Behauptung, aus dem heidnischen Mysterium ergebe 
sich der Weg zur christlichen Liturgie! Er schreibt (S. 354): ,,Die Grundanschauung von den 
Mysterienfeiern der Heiden soll nun auch — und das ist die eigentliche These des Buches und 
die Rechtfertigung der empfohlenen ,Mysterienfrémmigkeit‘ — wenn auch in veredelter, héherer 
Art unseren liturgischen Feiern zukommen: ,Hier (in den heidnischen Mysterien) liegt der Zu- 
gang zum Wesen des liturgischen Symbols‘ (S. 37).‘‘ Soviel Worte, soviel Irrttimer! Und dazu 
der Beweis durch einen ganz anders gemeinten und auBerdem durch den in Klammern gesetzten 
Einschub mi8deuteten Satz! Das Ganze sieht nun aus, als wollte man die Christen durch Be- 
rufung auf heidnische Kultformen zur Mysterienfrommigkeit veraniassen. 

* Man lese nur Jos. Kramp S. J., Opfergemeinschaft und MeBgebrauche im Altertum und 
Mittelalter (St. d. Zeit, 56. Jahrg., 110. Bd. [1925/26], 283—299). 
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Abels, Abrahams, Melchisedeks, die doch nur ungeistige Kreaturen dar- 
brachten. Genau so macht sie es mit den Mysterien. Jeder Kenner auch nur des 
Rémischen MeBbuchs wei oder fiihlt doch wenigstens, auch wenn er keine 
Studien tiber die antiken Mysterien gemacht hat, wie sehr die Sprache der Kirche 
von der Mysterienterminologie durchtrankt ist. Immer wieder nennt sie ihre 
heilige Handiung mysteria, sacramenta, spricht von communio, participatio 
mysterii, illuminari, commemoratio, interesse mysteriis, frequentare mysteria, 
vota mystica usw. Ebenso ist es in der lteren Liturgie, der romischen, ambro- 
sianischen, gallikanischen, mozarabischen; besonders auch in der orientalisch- 
griechischen, die ja auch noch mehr als.die abendlandische Liturgie im hoheits- 
vollen Gewande mysteridser Riten einherschreitet. Man kann doch wohl nicht 
annehmen, da8 die Kirche ihren Kult ein Mysterium nennt, weil er kein Myste- 
rium ist; auch ist es nicht Art der Kirche, mit hochténenden, fremdartigen Aus- 
driicken um sich zu werfen, um ihrem Tun einen exotischen Schimmer zu geben; 
ferner wird sie es auch vermeiden, ihre Kinder durch einen uneigentlichen Ge- 
brauch solcher Termini in Irrtiimer zu stiirzen. Vielmehr ist es von vornherein 
wahrscheinlich und wird durch nahere Untersuchung gesichert, daB® hier die 
gleiche Erscheinung wie bei der Opferterminologie vorliegt. Die Kirche ge- 
braucht die Termini hostia, sacrificium, oblatio, offerre, immolare, sanguis, 
Ouota, opdttetw usw. im eigentlichen Sinne, aber so, da sie in ihrem Kulte 
ihre ideale Verwirklichung finden. Hostia ist nicht mehr das Opfertier, 
sondern das Lamm Gottes; das Blut ist das Blut Christi, das er, gehorsam 
bis zum Tode, darbrachte; immolatio ist die unblutige Darstellung des Kreuzes- 
todes usw. Es ist kein Grund vorhanden, bei der Mysterienterminologie etwas 
anderes anzunehmen. Oder vielleicht weil diese Ausdrticke aus dem Heidentum 
stammen? Aber die Opfersprache, die die Kirche doch benutzte, ist Judentum 
und Heidentum im wesentlichen gemeinsam. Die Mysteriensprache aber konnte 
die Kirche nicht dem Judentum entleihen, weil dies keine eigentlichen Mysterien 
hatte. Wenn die Kirche also dem ihr eigenen Eidos des Mysterienkultes sprach- 
lichen Ausdruck verleihen wollte, muSte sie, wenn anders sie sich an damals 
bestehende Formen anschlieBen wollte — und das muBte sie, um tiberhaupt 
verstanden zu werden —, die antike Kultsprache der Mysterien verwenden. 
Sie tat es, indem sie die Ausdriicke in dem ihnen eigenen Sinne iibernahm, aber 
ihre ideale Verwirklichung im Christentum feststellte. Wieder einmal wurde 
das Gold der Agypter dem Kulte des wahren Gottes geweiht. Mit feiner Pad- 
agogik wies die Kirche ihre Neophyten hin auf ihre Sakramente und sagte: 
Ich will dir den Logos und des Logos Mysterien nach deinen eigenen 
Bildern erklaren?.“ 

So war es damals. Die Kirche hat diese Sprache bis heute festgehalten. 
Sie wuBte, weshalb. Uralte gittliche Weisheit ist unvergdnglich; sie leuchtet 


3 Clemens Alex., Protrept., § 118 ff. 


103 


immer wieder auf, wenn sie auch zeitweise verdunkelt wird. Das kultische Eidos 
des Mysteriums hatte im Hellenismus eine ausgezeichnete Auspragung erfahren. 
Da wir nun in unserer neueren Kultur auBerhalb des Christentums keine Kult- 
mysterien mehr haben, ist es durchaus legitim, uns jene von der Kirche erhaltenen 
Termini dadurch wieder lebendig zu machen, da8 wir sie in ihrem Ursprung er- 
forschen. Jedes Wesen wird am klarsten in seinem Ursprung erkannt, wo es 
seine , natura‘, d. h. die ihm durch seine Geburt gegebene Art, noch ganz ohne 
Beimischung besitzt. Wir diirfen also ruhig die Antike fragen: ,,Was hast du 
unter Mysterium verstanden? Die Kirche nennt ihr Tun ein Mysterium. Hilf 
mir, dies tiefer zu erkennen.“ 

Die Kirche hat aber die Mysterienterminologie nicht nur festgehalten, weil 
diese aus der hellenistischen Kultur ihrer Entstehungszeit ihr gewissermafen 
von selbst zufloB und weil sie die altgeheiligte Sprache nicht ohne weiteres 
aufgeben will. Es liegen noch viel tiefere Griinde vor, weshalb sie sich von 
dieser Ausdrucksweise nicht trennen will und kann, Griinde, die auf ihrem 
innersten Wesen als der Gemeinschaft des Neuen Bundes beruhen. Doch dar- 
iiber nachher Genaueres! 

Zunachst fragen wir: Was ist das Wesentliche des kultischen Eidos ,,Myste- 
rium‘‘? Die Frage wurde von dem Buche ,,M.“ S. 37 f. beantwortet. U. nimmt 
daraus nur die Definition der ,,heiligen Handlung‘’, obwohl S.38 doch die 
Mysterienhandlung als eine spezielle Abart der heiligen Handlung beschrieben 
wurde. Immerhin greift er dann die drei wesentlichen Punkte der Mysterien- 
handlung S, 353 f. einigermafen richtig heraus. Wir wiirden uns lieber kurz 
so ausdriicken: Das Mysterium ist eine heilige kultische Handlung, in der eine 
Heilstatsache unter dem Ritus Gegenwart wird; indem die Kultgemeinde diesen 
Ritus vollzieht, nimmt sie an der Heilstat teil und erwirbt sich dadurch das Heil. 

Auf welchem Wege kénnen wir nun feststellen, ob dieses Eidos sich (wenn 
auch in einer hoheren, idealen Verwirklichung) im Christentum findet? 

Das Christentum ist jene Religion, die auf der géttlichen Offenbarung auf- 
baut, die uns durch Jesus Christus zuteil wurde und durch die Kirche vermittelt 
wird, und zwar auf dem Wege des Glaubens. Wenn, was wir Mysterium nennen 
(MeBopfer, Sakramente), dem Christentum wesentlich ist, so ist die Frage, ob 
die christliche Religion das Eidos des kultischen Mysteriums enthalt, also eine 
Frage des Glaubens. Dies ist sogar in einem speziellen Sinne richtig, weil es 
sich um eine Kulttatsache handelt, da der Kult noch in ganz besonderer Weise 
von der positiven Anordnung Christi (und der Kirche) abhangt. 

Wir miissen also die Kirche fragen, und wenn sie nichts ausdriicklich Defi- 
niertes dariiber lehrt, so miissen wir die Tradition befragen und sie im Sinne der 
Kirchenlehre deuten. 

Es ware daher ganz falsch, in diesen Kultfragen gleich mit Spekulationen 
zu beginnen. Zuerst hei&t es, demiitig die Stimme der kirchlichen Tradition 
zu horen, dann diese mit den andern dogmatischen Wahrheiten in Verbindung 


104 


zu bringen und schlieBlich auch der im engern Sinne philosophisch-spekulativen 
Untersuchung, soweit nétig und méglich, sich zu bedienen. 

Man sieht, welche Bedeutung in den kultischen Fragen die Geschichte hat. 
Wie das ganze Christentum auf dem geschichtlichen ,,Menschen Jesus Christus‘ 
sich griindet, so speziell sein Kult. U. aber schreibt $.351:,,Von der geschicht- 
lichen Seite absehend, beschranken wir uns dabei auf das innere Wesen 
der ,Mysterienfrommigkeit‘ ...‘‘ Wie kann man diese aber rein spekulativ 
erfassen? S.356 geht U. trotzdem auf die geschichtlichen Fragen ein, jedoch 
in auBerordentlich kurzer Weise. Er schreibt: ,,Beide Vordersatze (siehe dariiber 
unten) miiBten geschichtlich bewiesen werden. Allein die vorgebrachten 
Belege sind nicht beweiskraftig. Da jedoch die gegenwartige Wiirdi- 
gung grundsatzlich vonder geschichtlichen Seite absieht, so wenden 
wir uns der anderen Seite, der spekulativen Frage zu ...‘‘ Dieser kurze Seiten- 
blick auf das geschichtliche Gebiet hat also geniigt, die mangelnde Beweiskraft 
der historischen Texte zu erweisen! Wahrhaft eine sonderbare Theologie, die 
so schnell mit den Tatsachen kirchlicher Tradition fertig wird! 

Der christlichen Theologie entspricht allein folgende Denkweise: Lehrt die 
kirchliche Tradition einhellig das Vorhandensein eines kultischen Mysteriums 
im Christentum, so muB die ratio sich dem unterwerfen, selbst wenn sie zunachst 
Denkschwierigkeiten haben sollte. Solche gab es bei allen christlichen Geheim- 
nissen, der Trinitat, der Menschwerdung, dem Kreuzestode, der Eucharistie, 
der Auferstehung der Toten usw. Von Anfang an war, wie Clemens Alex. schon 
sagte, der Glaube das Kriterium der Erkenntnis, nicht umgekehrt. Der von 
der Kirche belehrte und vom Glauben erleuchtete Verstand aber wird bald er- 
kennen, da8 bei einem wirklich geoffenbarten Mysterium keine begrtindeten 
Denkschwierigkeiten, keine inneren Unmoglichkeiten bestehen. Der demiitige 
Glaube erschlieBt vielmehr auch der Erkenntnis neue, ungeahnte Bezirke. 

So war es mit der Eucharistie. Der Dialektiker Berengar erklarte die reale 
Gegenwart Christi fiir denkwidrig; der Glaube der grofen Scholastiker legte 
die volle Vereinbarkeit des eucharistischen Mysteriums mit den Denkgesetzen 
dar; freilich mit der Bemerkung, daB die fides der menschlichen Unzulanglich- 
keit supplementum praebet. 

Es ist also ganz untheologisch gedacht, wenn man in diesen Kultfragen von 
der kirchlichen Tradition ,,absehen‘‘ zu kénnen glaubt. Sie ist im Gegenteil 
zuerst zu befragen. U. gibt daher einmal sogar inkonsequenterweise einen Weg 
fiir den Beweis an (S. 356): ,,Der Beweis miiBte, syllogistisch gefaBt, etwa also 
lauten: Vater und Liturgie kennzeichnen die christlichen liturgischen Hand- 
lungen als eigentliche Mysterienhandlungen im Sinne der antik-heidnischen 
,Mysterien‘, und zwar nicht blo® als unter diesem oder jenem Hinblick mit 
diesen vergleichbar, sondern als wesentlich gleichartig; nun aber besagen 
die antik-heidnischen ,Mysterien‘ die reale, wirkliche Gegenwartigsetzung in 
alter Vorzeit vollzogener Handlungen. Also mu8 ein gleiches auch von den 
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christlichen liturgischen Handlungen und Feiern gelten. Beide Vordersdtze 
miiBten geschichtlich bewiesen werden. Allein, die vorgebrachten Belege sind 
nicht beweiskraftig.“ Letzteres stimmt durchaus; es gibt keine Beweise fiir 
den ersten Satz, weil er innerlich falsch ist; fiir den zweiten, weil es sich bei 
den antiken Mysterien natiirlich nur um Illusionen handelt (sie sind nur als 
religidser Typ verwertbar). Aber die von dem Buche ,,M.“‘ vorgebrachten Be- 
lege sollen auch gar nicht den Vordersatz beweisen, da er ganz falsch ist; sowohl 
die Vater wie die Liturgie sind himmelweit davon entfernt, eine wesentliche 
Gleichartigkeit der heidnischen und christlichen Mysterien zu behaupten. Der 
syllogistische Weg U.s ist ungangbar; seine falsche Wegweisung erklart sich dar- 
aus, daB er das richtige Ziel nicht kennt. Das Buch ,,M.“ will jedenfalls einen 
ganz andern Weg gehen, der syllogistisch etwa so aussehen wiirde: 1. Vorder- 
satz: Definition des Eidos ,,Mysterium‘. 2. Vordersatz: Die Tradition lehrt 
das Vorhandensein des so Definierten im christlichen Kult. Schlu8B: Also ist 
im Christentum ein wahres Mysterium vorhanden. Nachdem der erste Vorder- 
satz mit Hilfe der Religionsgeschichte gegeben ist (wobei ganz davon abgesehen 
wird, ob dieser Definition auch reale Existenz im Altertum entsprach), mu8 
der zweite aus der Tradition bewiesen werden. So ging auch das Buch ,,M.* 
vor (vgl. bes. S. 38), und die Beweise fiir 2 sind bisher von niemandem wider- 
legt worden; U. ,,sieht“* davon ,,ab“. 

Es wiirde ihm auch schwer gefallen sein, den geschichtlichen Beweis umzu- 
stoBen. Zu grof ist die Zahl der Zeugnisse, zu klar ihre Ausdrucksweise, zu stark 
ihr Gewicht+. Es ist aber nicht nur die formelle Bezeugung mit ihrer Terminologie 
zu beachten; nein, der ganze Tenor der Liturgie, ihr Aufbau, auch ihre ,,Stim- 
mung‘, ferner die Stellung der Messe als Héhepunkt der einzelnen Feste mit 
ihren jeweiligen Festgedanken, die noch das heutige MeBbuch die ,,Mysterien“ 
des Festes nennt, iiberhaupt die Idee des Kirchenjahres (das U. allerdings nach 
S.354 auch ,,auger acht‘ laBt) mit seiner Entfaltung des Heilswerkes nach 
seinen einzelnen Phasen: all das tragt so stark den Charakter des Mysteriums, 
da es ohne jenen Kern zu einem inhaltlosen Schauspiel herabsinken wiirde. 
So konnte R.Guardini allein aus dem heutigen Missale und Brevier den 
Mysteriencharakter der Liturgie erschlieBen und im Mysterium den ,,Kern- 
vorgang des liturgischen Geschehens‘‘ erkennen®. Ja der ganze liturgische 
Stil wachst aus dem Mysteriencharakter heraus. Die lebendig-konkrete Sprache 
der Liturgie, ihre Gesten, ihr ganzes Verhalten haben nur dann innere Berech- 


* Aufer ,,M.‘‘ vgl. man etwa auch Jahrb. f. Liturgiewiss., 2 (1922), S. 18 ff.; Jahrb. 4, 
S. 226 ff.; O Casel, Liturgie als Mysterienfeier (zuerst 1921); ferner unten A. 5, 8; Abt I. Her- 
wegen, Kirche und Seele (1926), u.a. Wenn A. Jungmann von der ,,auffallenden Seltenheit“ 
und dem ,,relativ spaten Auftauchen von liturgischen Texten, die solcher Deutung giinstig 
scheinen,‘‘ redet (Ztschr. f. kath. Theol., 51 [1927], 148), so entspricht das nicht der geschicht- 
lichen Forschung; s. A. 7. \ 


* Vom liturgischen Mysterium (Schildgenossen, 5 [1925], 385—414). 
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tigung, wenn wirkliche Mysteriengegenwart in ihr ist; sonst wiirde alles zur 
Phrase und Pose, zu einem kraftlosen ,,Alsob‘‘. 

Da aber immerhin die Liturgie als dramatischer Kult eine ihr eigene Sprache 
hat, so bekraftigte das Buch ,,M.“ seine Auffassung von der Liturgie durch 
Texte der Vater, und zwar nicht nur solche, die aus Festpredigten genommen 
sind, also immer noch vom liturgischen Stil beeinflu8t sein kénnen, sondern 
auch aus Abhandlungen ruhigen, wissenschaftlichen Tones. In einer neuern 
Arbeit, die etwa gleichzeitig mit diesem Aufsatz erscheinen wird’, habe ich die 
gesamte patristische und theologische Tradition iiber das Mysterium befragt 
und konnte die einmiitige Ubereinstimmung aller Jahrhunderte und Kirchen- 
provinzen in dieser Lehre nachweisen. Da die Arbeit sehr umfangreich ist, 
verweise ich auf die dort gegebenen Texte und Untersuchungen und gebe hier 
nur die Hauptlinien. 

Die Lehre der Tradition, die, gestiitzt auf die Einsetzungsberichte der Evan- 
gelisten und des hl. Paulus, von den ersten Vatern an durch die ganze patristische 
Zeit geht, dann durch die Vorscholastik und Scholastik sich verfolgen laB8t und 
besonders auch in pragnanter Klarheit von Thomas von Aquin ausgesprochen 
wird, dessen Formulierung dann vom Tridentinum weithin benutzt wurde, ist 
ganz kurz folgende (fiir alle Einzelheiten verweise ich auf die gréRere Arbeit): 
Die Messe ist das Mysteriengedachtnis der Passion Christi und als Gegenwartig- 
setzung des Opfers Christi am Kreuze selbst Opfer. Sie ist also wesentlich 
Mysterium, Sakrament. Nicht die historische Tat wird wieder historische 
Gegenwart; Christus stirbt nicht mehr in Wirklichkeit; das ware ja ein neues 
Opfer, wahrend es doch nur ein Opfer des Neuen Bundes gibt, das die ewige 
Erlésung brachte. Vielmehr handelt es sich um eine sakramentale, mystische 
Gegenwartigsetzung; Christus in mysterio, in sacramento (d.h. sakra- 
mental, in sakramentaler Seinsweise) iterum moritur, iterum immolatur. So 
wie der Leib Christi sakramental, nicht nach seiner natiirlichen Seinsweise, 
an vielen Orten sein kann und doch immer einer bleibt, so wird der Kreuzopfer- 
akt sakramental vervielfaltigt. — Die Passion wird hier gefaBt als die Erlésungs- 
tat, umfaBt also neben dem Leiden auch die Auferstehung und Himmelfahrt und 
das Sitzen zur Rechten des Vaters. Denn die Erldsung wurde erst vollendet da- 
durch, daB das menschliche Fleisch zu Gott erhéht wurde; das Opfer Christi war 
erst vollendet, als es durch die Auferstehung angenommen war. Christus ist nach 
dem Hebrdaerbrief erst in seiner himmlischen Erhéhung der Priester in Ewigkeit. 
Wenn also die Messe das Mysterium der Erlésung ist, so umfaBt sie zunadchst 
die Passion im eigentlichen Sinne, d.h. das Kreuzessterben; dieses stellt ja 
auch das Sakrament sinnenfallig dar. Alle Sakramente id efficiunt, quod signi- 


6 Weil U. den sakramentalen Inhalt der Liturgie gegeniiber ihrer juristischen und pddago- 
gischen Seite unterschatzt und beinahe tibersieht, deutet er den liturgischen Stil falsch aus. 
S. in der Zschr. ,, Scholastik“‘, 1 (1926), 481 ff. 

7 Im Jahrb. f. Liturgiewiss., 6 (1926), 113—204. 
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ficant; die Messe stellt zunachst das Sterben des Herrn dar, insofern durch die 
Transsubstantiation Leib und Blut des Herrn unter den getrennten Gestalten 
von Brot und Wein gegenwartig sind. Da aber nicht die Passion fiir sich, sondern 
nur in Verbindung mit der Auferstehung die Menschen erlést hat, so muf die 
Gegenwartigsetzung der Passion als des Erlésungsleidens auch die resur- 
rectio und die damit unmittelbar verbundenen Phasen des Heilswerkes umfassen. 
Die Messe ist daher, besonders nach der liturgischen Tradition, Gedachtnis des 
Leidens und der Auferstehung. Viele Liturgien und einige Vater nennen dazu 
auch die Menschwerdung, jedoch als Vorbereitung des Kreuzesopfers. Aufer- 
dem wird zumal in den Liturgien die zweite Parusie als Gegenstand des ,,Ge- 
dachtnisses‘‘ genannt, insofern durch sie der ganze Leib Christi voll erldst ist. 
Die Messe ist demnach die sakramentale Gegenwartigsetzung des opus redemp- 
tionis. — Die Kirche begeht das Mysterium und setzt damit das Opfer Christi 
sakramental wieder hin, macht also das Opfer des Herrn zu ihrem Opfer. Es 
ist ihre heilige Handlung. Durch diese Feier hat sie die Moglichkeit, sich aufs 
innigste dem Opfer Christi anzuschlieBen und dadurch das aus ihm flieBende 
Erlosungsheil zu erwerben. — Alle andern Sakramente gehen ebenfalls aus der 
Passion Christi hervor, haben also eine ganz enge Beziehung zum Passions- 
mysterium, gruppieren sich demnach um das héchste Mysterium der Messe und 
nehmen an deren Mysteriencharakter teil; im hdchsten Grade die Taufe (mit 
der Firmung), die ein Sterben und Auferstehen des Christen mit Christus ist, 
in entsprechender Abstufung die andern Sakramente, aber auch die hdheren 
Sakramentalien, ja schlieBlich alle Riten und Gebete der Kirche, die ihren letzten 
Ursprung und Hoéhepunkt in dem Erlésungswerke des Herrn finden. 

Dies ist, wie gesagt, in ganz einfachen Strichen die MeBopferauffassung der 
kirchlichen Tradition, die, im Altertum unangefochten, im Mittelalter gegen die 
Angriffe eines Berengar u. a. gerade auch von den Vertretern des eucharistischen 
Realismus gehalten wurde, die schlieBlich auch mit den Formulierungen des 
hl. Thomas in die tridentinischen Bestimmungen iiberging. Denn wenn das 
Tridentinum es sich auch versagt hat, von der Identitat des Kreuzopfer- und 
MefSopferaktes ausdriicklich zu sprechen, so laBt sich doch eine konsequente 
Ausdeutung seiner Lehre nur mit jener Identitat vereinen. Es nennt ausdriicklich 
die Identitat von Opfergabe und Opferndem; nur die Art des Opferns sei ver- 
schieden. Wenn aber ein neuer Opferakt da ware, so ware mehr als die Art 
des Opferns verschieden. Andererseits nennt es die Messe eine repraesentatio 
und memoria des Kreuzesopfers, Ausdriicke, die in der Tradition bestandig 
wiederkehren und die reale, sakramentale Gegenwartigsetzung, das Gedachtnis- 
mysterium des Kreuzesopfers bedeuten. Ferner nennt es die Messe ein verum et 
proprium sacrificium, nicht eine nuda commemoratio des Kreuzesopfers, ohne 
aber deshalb die Einzigkeit und Einmaligkeit des einen neutestamentlichen 
Opfers, d.h. des Kreuzesopfers, im geringsten anzutasten (das war ja gerade 
der Vorwurf der Protestanten). Diese beiden Sdtze: 1. es gibt nur ein Opfer 
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des Neuen Bundes, 2. die Messe ist ein wahres Opfer, lassen sich aber nur durch 
die sakramentale Lehre miteinander versohnen: die Messe ist das sacramentum, 
das Mysterium des Kreuzesopfers. So hat schon Chrysostomos die sich aus dem 
Hebrderbrief ergebende Schwierigkeit gelist, so taten es nach ihm und mit 
ihm (obwohl der betreffende Text spater, auch von Thomas, meist Ambrosius 
zugeschrieben wurde) sehr viele der besten und gré&ten Theologen, auch der 
Aquinate. — Ein Gegenwartigwerden des Herrn, auch mit den ,opuren® des 
Leidens, geniigt nicht, um die Eucharistie zum Opfer zu machen. Opfer ist 
Handlung, Akt. Es muB also ein Opferakt vorhanden sein, und zwar ein 
Akt Christi, da Christus nach dem Tridentinum der Opferer auch der Messe 
ist (idem offerens). Ein neuer Akt Christi aber wiirde ein neues Opfer konsti- 
tuieren ; es kann also nur der eine Akt des Herrn am Kreuze sakramental wieder 
Wirklichkeit werden. 

Die Tradition lehrt also einhellig das Faktum des Mysteriums, sie gibt auch 
seine theologische Verkniipfung mit den andern Dogmen. Die Theologen 
haben auch schon 6fters sich um die dialektische Erklarung der Glaubens- 
lehre bemiiht, denn es erhob sich das Problem: Wie kann ein vergangenes Er- 
eignis fiir uns heute wieder Wirklichkeit werden? Das Problem ist, wie auch 
schon Chrysostomos hervorhob, eng verbunden mit dem der realen Prasenz 
und an sich nicht gréBer als dieses. So hat man denn auch beide in gleicher Weise 
zu lésen versucht. Die kirchliche Tradition betont immer wieder, daB es sich 
nicht um eine Wiedergegenwartigsetzung des historischen Aktes an sich, als 
solchen handelt; sie stellt gegeniiber: in semetipso oder in facto und in sacra- 
mento (mysterio). Christus ist einmal gestorben in semetipso, taglich stirbt er 
in sacramento. Wir befinden uns also in einer ganz eigenen Welt mit eigenen 
Gesetzen, der sakramentalen Welt. Das darf bei der spekulativen Unter- 
suchung nie tibersehen werden. Die meisten Schwierigkeiten im Bereiche der 
Sakramentenlehre erhoben sich aus der Nichtachtung dieses Grundsatzes, aus 
einer Ubertragung der Naturgesetze in das Reich des Sakramentes. Dies aber 
ist ein Reich des Glaubens, nicht der Natur. Deshalb weisen gerade die besten 
Vertreter der Theologie, auch solche, die dem dialektischen Verfahren nicht 
abgeneigt sind, wie ein hl. Paschasius Radbertus, sel. Lanfrank, hl. Thomas u. a. 
auf den Glauben hin: mysterium fidei. Sie deuten hin auf die Allmacht Gottes, 
der es so gewollt habe. Sie versuchen auch Erklarungen, z.B. daraus, daB die 
Gottheit Christi im Sakramente wirkt, oder aus der Erhabenheit des verklarten 
Christus iiber Raum und Zeit. Sie bringen Analogien (Vielortlichkeit des einen 
gesprochenen Wortes in vielen Hérern, der Seele in allen Gliedern des Leibes). 
Letztes Argument bleibt aber immer: mysterium fidei. Sie lassen nicht durch 
dialektische Griinde das Mysterium zerstoren, und mit Recht: denn in dieser 
Frage ist nicht die menschliche Logik, sondern Gottes Weisheit und Macht aus- 
schlaggebend. Wenn Christus sein Kreuzesopfer beim letzten Abendmahl sakra- 
mental vorausnehmen konnte, so konnte er es auch unzahligemal durch seine 
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Priester wiederholen lassen, genau wie die vielfache Transsubstantiation der 
spateren Zeiten kein gréBeres Wunder war als die beim letzten Abendmahl. 
Thomas sagt von der realen Prasenz: Corpus Christi non est eo modo in hoc 
sacramento sicut corpus in loco, quod suis dimensionibus loco commensuratur, 
sed quodam speciali modo, qui est proprius huic sacramento; 
unde dicimus quod corpus Christi est in diversis altaribus, non sicut in diversis 
locis, sed sicut in sacramento; per quod non intelligimus, quod Christus sit 
ibi solum sicut in signo, licet sacramentum sit in genere signi; sed intelligimus 
corpus Christi hic esse ... secundum modum proprium huic sacra- 
mento®. Genau das gleiche gilt von der Gegenwartigsetzung des Heilswerkes 
in sakramentaler Seinsweise. Ein Wiedergegenwartigwerden eines ver- 
gangenen Ereignisses in historischer Gestalt ist freilich metaphysisch unmég- 
lich. Aber diese Unmiglichkeit gilt nicht fiir die sakramentale Prasenz des 
vergangenen Aktes, sobald solche vom Glauben gelehrt wird. Die reale Prasenz 
des Leibes Christi unter den Gestalten wurde unserm Verstand nur durch den 
Glauben erschlossen; genau so ist es mit der Prasenz des Kreuzopferaktes in 
der Messe. Wie sich dort Probleme aus der Kategorie des Raumes ergeben, 
so hier aus der eng damit verwandten Kategorie der Zeit. Fiir beide Kategorien 
aber gilt, daB wir hier in der sakramentalen Welt sind, fiir die die natiirlichen 
Gesetze des Raumes und der Zeit nicht gelten; in die wir vielmehr nur durch 
den Glauben und die Offenbarung Zugang haben. 

So mu die Theologie in diesen Fragen das mysterium fidei zum Ausgangs- 
punkt ihrer Forschungen machen. Ganz anders geht U. vor. Die Traditions- 
frage ubergeht er, wie wir sahen, vollig; ahnlich tibersieht er die theologische 
Verkntipfung mit den andern Glaubenslehren. Er wendet sich sofort ,,der 
andern Seite, der spekulativen Frage, zu: Ist die behauptete Gegenwartigsetzung 
der von Christus gewirkten Heilstaten in dem Sinne, wie unser Buch sie annehm- 
bar zu machen sucht (!?), mdglich?“ (S. 356.) 

Die erste Frage fiir einen Theologen miiBte sein: Gehért das Mystere zur 
kirchlichen Uberlieferung? Wenn ja, wie vertragt sich diese Lehre mit den 
andern Glaubensdogmen? Erst dann kénnte eine ,,spekulative’’, d.h. mehr 
dialektische Untersuchung tiber Denkbarkeit usw. der betreffenden Lehre 
kommen. 


* III, qu. 75a. 1 ad 3. Vgl. die trefflichen Bemerkungen, die Abt Anscar Vonier, A key 
to the doctrine of the Eucharist (1925), 183, iiber die metaphysischen Theorien in bezug der 
Natur von Ort und Raum macht, die man erfunden habe, um die Transsubstantiation zu 
»erklaren“; diese kénnen aber nicht an die einfache Feinheit der kirchlichen Lehre heran. 
Vgl. auch S. 203 f.: ,,Sacraments ... are a sphere of reality which has nothing in common 
with the natural plane of reality ... We are not treating of natural presences, but of 
sacramental presences ... Here, again, pertect identity becomes possible through the very 
dissimilarity of the two states. All our troubles come from an indiscriminate use 
of ideas, in constantly making notions which belong to the natural state of 
being to service for sacramental notions.“ 
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U. geht gleich an dieses Letzte! Und indem er einen Versuch, das Mysterium 
spekulativ zu erklaren (nicht etwa zu begriinden oder gar zu beweisen), wider- 
legt hat, meint er, damit das ganze Mysterium erledigt zu haben. Das ist ein 
groBer Irrtum. 

Man wird U. in der Ablehnung jenes Versuchs recht geben miissen. Zwei 
Mitarbeiter am Buche ,,M.“‘ suchten an zwei Stellen (S. 66 und 110, zitiert bei 
U. 356f.) in im ganzen sechs Satzen eine mehr spekulative Erklarung der 
vorausgesetzten Tatsache des Mysteriums zu geben, indem sie auf die 
Erlésungstat oder eine Tat des Logos hinwiesen; weil Christus der Logos sei, 
trage der in ihm wohnende Logos als actus purus die Erlésungstat in ewiger 
Gegenwart als eine Einheit in sich; wo er gegenwdrtig werde, werde daher sein 
Erlodsungswerk mitgegenwartig. Das kann nicht richtig sein, schon deshalb, 
weil der Logos wohl principium quod, aber nicht principium quo des Erlésungs- 
werkes war; letzteres war die menschliche Natur Christi, die den Gesetzen von 
Raum und Zeit unterliegt. Abgesehen davon wiirde jene Lehre auch nicht die 
kultische Gegenwart der Erlosungstat erklaren. Jene beiden Mitarbeiter haben 
bei ihrem wohlgemeinten Erklarungsversuch auch, was U. iibersieht, nicht 
beachtet, daB es sich hier um Dinge der sakramentalen Welt handelt. Ahn- 
liches ist iibrigens schon friiher versucht worden, so wie man ja auch die reale 
Gegenwart des einen Christus an vielen Orten aus dem Prinzip der iiberall 
vorhandenen Gottheit hat erklaren wollen® — auch dies in Verkennung des 
sakramentalen Prinzips. 

Hat U. also darin recht, so keineswegs in seiner Schlu&folgerung, es kénne 
demnach von einer wahren und eigentlichen Gegenwartigsetzung der Heilstat- 
sachen im Mysterium nicht gesprochen werden. Selbst wenn das ganze Buch 
,M.“ falsch ware, ware damit die Wahrheit der kirchlichen Tradition nicht er- 
schiittert. Aber auch ein Buch, das auf 130 Seiten sechs falsche Satze enthalt, 
ist damit nicht widerlegt, zumal wenn diese sechs Satze nicht den Hauptinhalt 
des Buches darstellen, sondern nur eine mehr gelegentliche (und nicht von allen 
Verfassern vertretene) ,,spekulative‘’ Erklarung einer anderweitig fest- 
stehenden Tatsache zu geben versuchen. 

Das Mysterium reicht mit seinen Wurzeln in das tiefste Wesen des Christen- 
tums hinab. Mit ihm wiirde man die christliche Religion selbst zerstoren. 
Gott wirkt im Neuen Bunde durch den Glauben und die Sakramente. Im Neuen 
Bunde kann es keinen andern Kult mehr geben als den sakramentalen, d. h. 
das Mysterium. Dies leugnen hieBe Christus entthronen. Denn Christus hat durch 
seine Opfertat die ewige Erlosung gefunden. Nach ihm gibt es kein Opfer mehr, 
das Wert in sich triige. Christus ist der einzige Hohepriester der Kirche; alle 


® So schon im 9. Jahrh.; vgl. Jos. Geiselmann, Die Eucharistielehre der Vorscholastik 
(1926), 172 ff. Ebda. 275 Anwendung dieses Prinzips auf die Vervielfaltigung des Opfers bei 
Heriger von Lobbes: divinitas Verbi Dei, quae una est et omnia replet et tota ubique est, ipsa 
facit, ut non plura sint sacrificia, sed unum... 
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andern sind Priester nur durch ihn, sakramentale Priester. Ein natiirliches 
neues Opfer kann es nicht mehr geben, weil Christus das eine wahre Opfer und 
damit die Vollendung aller Opfer dargebracht hat. Das ganze Christentum ruht 
auf dem einen Opfer des Herrn, aus dem alle Gnaden flieBen. 

Andrerseits wollte der Herr, wie das Tridentinum sagt, seiner geliebten 
Braut, der Kirche, ein sichtbares Opfer hinterlassen, wie es die Menschennatur 
erfordert. Er wollte, daB die Kirche sein Opfer in ganz konkreter Weise dar- 
brichte und so Gelegenheit hatte, sich ihm aufs innigste zu vereinigen, nicht 
nur durch Nachdenken an die einstige Tat der Heilandsliebe, sondern durch die 
tatige Mitwirkung mit ihm. Deshalb gab er der Kirche das Mysterium. 
Im Mysterium wirkt der Herr, wirkt er immer wieder sakramental sein historisch 
abgeschlossenes Erlésungswerk, so daB es eine bestandig lebendige Realitat in 
der Kirche ist. Aber auch die Kirche wirkt im Mysterium, ja sie ist es, die das 
Mysterium als solches zunachst wirkt und dadurch immer tiefer in den Herrn 
hineinwachst. Zweierlei wird so durch die Mysterienlehre erreicht: erstens, daB 
die eine Erlésungstat des Herrn in ihrer ewigen Vollendung und Einzigkeit klar 
hervortritt, und daB trotzdem die Kirche ein lebendiges Opfer hat, das taglich 
ihr Leben spendet. 

So zeigt sich — und damit riihren wir wieder an etwas, was gerade das Wesen 
des Christentums eben als der Religion, die durch Christus zu Gott fihrt, 
ausmacht — im Mysterium der Herr als die via, veritas et vita, als der, ohne 
den niemand zum Vater gelangt. Der verklarte Herr im Himmel, der pneu- 
matische Christus ist der Hohepriester und das Gnadenhaupt seiner Kirche, 
wie es der Hebraerbrief so wunderbar schildert. Es ist jener Herr, von dem 
Paulus sagt: ,,Nicht mehr ich lebe, sondern Christus lebt in mir.‘‘ Erst der 
Erh6 hte tritt zur Rechten des Vaters fiir uns ein. Von der Hohe aus hat er seiner 
Kirche den Geist gesandt und sie dadurch gegriindet ; von ihm strémt alle Gnade 
herab auf seinen Leib. Sein Hohepriestertum hat seinen Ursprung in seinem 
BlutvergieBen; aber erst als der Vollendete ist er der ewige Mittler und Konig, 
der ,,alles an sich reiBt“. Seine Kirche aber wandelt noch im Elende, ist noch 
nicht verklart, ist noch von der Siinde bedroht, von Leiden gebeugt. In wunder- 
barer Weisheit der Liebe hat daher der Herr am Vorabende seines Leidens das 
Mysterium seiner Passion eingesetzt. Sakramental stellt er da sein Leiden 
immer wieder hin, wie St. Gregor d. Gr. sagt: Er, der als Auferstandener nicht 
mehr stirbt — der Tod hat keine Gewalt mehr iiber ihn — er stirbtt im Myste- 
rium wieder fiir uns, ja wird fiir uns geschlachtet. Eine wahre Schlachtung 
ist es, aber eine mystische; real, aber ,,in sacramento‘. Welch konkretes Leben 
gibt dieser Gedanke dem katholischen Gottesdienst! Vor unsern Augen, frei- 
lich nicht des Fleisches, aber des Glaubens — doch das Mysterium als solches, 
das ,,sacramentum tantum‘ der Theologie, ist auch den Leibesaugen sichtbar 
und verkiindet so schlicht-eindrucksvoll den Tod des Herrn — wird Christus 
das Erlosungsopfer. Wir stehen unter dem Kreuze, an dem das Heil der Welt 


112 


hangt. Aber er ist jetzt nicht mehr einsam; die Kirche opfert mit ihm, leidet 
mit ihm, aber in seiner Kraft. Auch hier ist in wunderbarer Weise zweierlei 
verbunden: himmlische Verklarung und Gnade und irdisches Kampfen und 
Sterben. Christus, der Verklarte, leidet wieder in mysterio, um seiner 
noch kampfenden Braut, die unter Leiden sich von der Siinde befreien muB, 
beizustehen; er, der. Sieger, tritt wieder in die Arena, aber nicht um seinen 
Siegespreis aufzugeben, sondern um seine Braut in seiner Kraft daran teilnehmen 
zu lassen. ‘Er stellt sein Leiden hin, aber, wie die Kirche immer wieder betont, 
incruento modo, d. h. ohne die Schmach des wirklichen, historischen Leidens 
mit seinem horror cruoris!®, Die Kirche aber hat in ihrem Heilande schon iiber- 
wunden, ihr Kampf und Leid ist in ihm schon gekrént. Ware Christus nicht 
der Verklarte, so ware die Erlodsung nicht vollendet; ware die Kirche nicht die 
Leidende, sich Opfernde, so kénnte sie am Siegesjubel nicht teilnehmen; stiege 
Christus nicht wieder zu der Leidenden, Kampfenden hinab, so wiirde sie nicht 
die Kraft zum Durchhalten haben; kampfte sie nicht in seiner Kraft, so miiBte 
sie verzagen; so aber hat sie die Sicherheit, durch ihn zu siegen. O admirabile 
commercium! Christus und die Kirche haben gewissermaBen ihre Rollen ver- 
tauscht: Christus in mysterio patitur, Ecclesia in mysterio gloriose resurgit. 
Augustinus hat es in seiner tiefen Art ausgesprochen: ,,Alles, was geschehen 
ist an Christus, bei seiner Kreuzigung, seinem Begrabnis, seiner Auferstehung am 
dritten Tag, bei seiner Himmelfahrt und seinem Sitzen zur Rechten des Vaters, 
ist so geschehen, da in diesen geheimnisvollen Vorgangen (nicht nur geheimnis- 
vollen Worten) das christliche Leben zu Gestalt und Ausdruck kommt, wie es 
von den Glaubigen gelebt wird. Christus in seinem Leiden hat uns gezeigt, was 
wir erdulden, in seiner Auferstehung, was wir erhoffen sollen. Wir sind schon zur 
Rechten des Vaters und er noch hier in Miihsal: wir dort zur Rechten der 
Hoffnung nach, er mit uns hier in der Einheit der Liebe. Er tragt in dir Mihsal, 
diirstet in dir, hungert in dir, leidet in dir Bedrangnis, stirbt noch immer in dir 
— und du bist in ihm schon auferstanden. In ihm sind wir gestorben, in ihm 
sind wir auferstanden. Er stirbt in uns, er aufersteht in uns. Er ist Einheit 
von Haupt und Leib, er unser Haupt und wir sein Leib — nicht eins, sondern 
einer: Haupt und Leib ein Christus!.““ Dies Mitleben mit Christus aber findet 
seinen objektiven Halt im Mysterium, ohne das es ja aller subjektiven Unsicher- 
heit ausgeliefert ware: ,,Das groBe und unaussprechliche Mysterium des Herren- 
leidens begehen wir heute feierlich. Auch an den andern Tagen weicht dies 
nicht von dem Altare, vor dem wir stehen, nicht von Mund und Stirn, 
damit wir immer im Herzen festhalten, woran wir durch die kérperlichen Sinne 
erinnert werden .. .12“ 

Es ist also eine wahrhaft christliche Frommigkeit, die wir im Mysterium 


10 De sacramentis, IV, 4, 20. 
_ 2 Zusammenstellung und Ubersetzung von O. Karrer, Augustinus, II, 199 f. 
12 Sermo 2, p. 11 f. der Sermones inediti von G. Morin. 
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finden; ja es ist die christliche Frémmigkeit, da sie sich aufs engste an den Er- 
léser Jesus Christus als Erléser anschlieBt. Es ist auch die kirchliche From- 
migkeit, weil die Kirche das Mysterium begeht, und zwar im Auftrage ihres 
Herrn und Brautigams. Denn der Herr hat der Kirche, als er ihr seine sichtbare 
Gegenwart nahm, aufSer dem Glauben das Sakrament zurtickgelassen; es ist 
ihr Eigentum; durch dieses besitzt sie ihn. Es ist eine wahrhaft reine From- 
migkeit, weil ihr nichts Menschliches beigemischt ist; es ist eine Frommigkeit 
des Gehorsams, weil sie nichts tut, als den Befehl des Herrn zu erfillen: ,,Tut 
dies zu meinem Gedachtnis.“‘ Es ist eine sichere Frommigkeit, weil sie ganz 
auf objektiven Tatsachen aufbaut; es ist eine Opferfrémmigkeit, weil sie das 
Todesopfer des Herrn mitbegeht; es ist eine Frémmigkeit heiliger Welt verkla- 
rung, weil sie mit Christus die Welt besiegt. Wenn der Christ nur dadurch 
zu Gott gelangen kann, da8 er durch Teilnahme an Christi Leiden zu einem 
neuen, iibernatiirlichen Leben wiedergeboren wird, so ist die Mysterienfrommig- 
keit der sichere und gerade Weg bei diesem christlichen Streben nach Gott; 
er ist zugleich der Weg, den der Herr selbst als héchsten Beweis seiner Liebe, 
, da er die Seinen bis zum Ende liebte“‘, in der Nacht vor dem Leiden uns gewiesen 
hat. 

Man beachte auch noch die Verbindung hochster Geistigkeit mit konkre- — 
tester Wirklichkeit, die das Mysterium Christi auszeichnet, und die es gerade 
durch seinen Mysteriencharakter erreicht, indem es sakramental, d. h. unter 
symbolischen Zeichen, die Tatsachen der Heilsgeschichte gegenwartig macht}. 
Die Vater und Theologen weisen mit Recht oft auf die Schénheit dieses ,,mysti- 
schen Realismus‘‘ hin. Ganz im Geiste des sechsten Johanneischen Kapitels 
finden wir hier das ,,Essen von Fleisch und Blut‘* mit seiner konkreten Ein- 
gliederung in den Menschensohn und Erléser verbunden mit dem ,,Pneuma 
und Leben“ der Vereinigung mit dem im Fleische erschienenen Logos und ver- 
klarten Herrn. 

Was U. gegen die von dem Buche ,,M.‘‘ mit Recht stark betonte Mittatigkeit 
der Glaubigen beim Mysterium sagt, ist derart, daB jeder es leicht widerlegen 
kann. Wenn bei den antiken Mysterien das Mitagieren eine starke kérperliche 
Seite hatte, so ist bei dem christlichen geistlichen Mysterium natiirlich in erster 
Linie das geistige Tun wesentlich. Wie sehr es das ist, geht daraus hervor, 
daB ja das Mysterium seinem Wesen nach Akt der Kirche ist. Christus hat der 
Kirche dies Mysterium iibergeben; sie ,,tut‘ es: hoc facite. Ohne das Agieren 
der Kirche kommt also das Opfermysterium gar nicht zustande. Und es geschieht 
flir die Kirche. Thomas sagt, die Frucht, die das Kreuzesopfer fiir die ganze Welt 


78 Von der sakramentalen Gegenwart des Heilswerkes ist natiirlich jeder krasse Realis- 
mus, wie ihn auch U. S. 355 der Mysterienauffassung zuzuschreiben scheint, fernzuhalten, 
genau so, wie es die Lehre der Transsubstantiation fiir die reale Prasenz tut, indem sie lehrt, 
da® die Substanz des Brotes und Weines in.die Substanz des Leibes und Blutes Christi ver- 
wandelt werden. Genau so wird die Substanz des Erlésungswerkes Gegenwart. 
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gebracht habe, bringe dies Opfer fiir die einzelnen’4, Das Mysterium ist also 
das Erlésungsopfer zunachst der hic et nunc feiernden Gemeinde, der die Er- 
idsung dadurch appliziert wird. Daraus folgt, daB die Gemeinde und der einzelne 
im Opfer aktiv ist. ,,Da nun, streng genommen, das Opfer Christi zum eucha- 
ristischen Opfer erst durch den Zusammenschlu8& seines Opfers mit dem der 
Glaubigen wird, ... so ist folgeweise die aktive Teilnahme der Glieder Christi 
an seinem Opfer mitbedingend fiir ihre Begnadigung!®.“ Wie nun im einzelnen 
die zur Kirche gehérenden Individuen agieren, wie verschieden wieder Priester, 
Altardiener, Laien agieren, das ist eine Frage fiir sich; wiederum auch, wieweit ° 
das Handeln bewuft sein muB usw. Sicher ist, ,,daB ein méglichst entschiedener, 
bewuBter, unmittelbarer,immer innigerer Anschlu8 das anzustrebende Ideal dar- 
stellt!”**. Das Buch wollte seinem Zweck gem4af die aktive Teilnahme im geistigen 
Sinne als notwendige Folgerung des Mysteriums als Handlung gegeniiber 
manchen mehr passiven, rein beschaulichen Andachtsformen hervorheben, 
und dies sicher auch vom Froémmigkeitsstandpunkt mit Recht. Zumal die 
Opferfrémmigkeit, die heute so nottut, kann nicht ohne ein aktives Sichmit- 
opfern mit Christus gedacht werden. Damit wird dem opus operatum nichts 
genommen; es wird im Gegenteil anerkannt und ausgewertet. Was die kérper- 
liche Gegenwart betrifft, so ist diese von der Kirche am Sonntag ausdriicklich 
gefordert, weil fiir gewOhnlich nur sie eine wirkliche Teilnahme am Opfer er- 
moéglicht. Im Notfall kann natiirlich die geistige Anwesenheit gentigen. Jedoch 
verlangt die Messe auch als Gemeinschaft die sichtbare Eingliederung in die 
Gemeinschaft. Wenn U. in dem Buche ,,M.“ eine 4uBere Mitbetatigung ge- 
fordert glaubt, so beruht das auf der von ihm nicht nur einmal offenbarten 
auBerlichen Auffassung von Liturgie, die fiir ihn im Ritus sich zu erschépfen 
scheint. Dann ware allerdings eine Teilnahme ohne aufere Betatigung nicht 
zu denken. Das liegt aber an einem Mifverstandnis der Liturgie, die sich gleich 
in den ersten Satzen seines Aufsatzes u. a. darin 4uBert, da® er die Mysterien- 
frémmigkeit als eine spezielle Abart der liturgischen Frommigkeit betrachtet. 
Tatsdchlich aber ist die liturgische Frommigkeit nicht blo8 ein Frommsein im 
Anschlu8 an liturgische Formen, sondern eine Frémmigkeit aus dem Mysterium 
Christi heraus im oben kurz gezeichneten Sinne. 

Kurz hingewiesen sei noch auf den streng dogmatischen Charakter der 
Mysterienfrémmigkeit. Nicht nur, da8 Christus in ihr als der Mittelpunkt alles 


Equus 79eails 

15 Wie auf dem Mysterium als der taglichen Vergegenwartigung des Kreuzesopfers die 
Moglichkeit beruht, daB das Kreuzesopfer unser Opfer werde, hat G. Rohner im Div. Thomas 
1924, 385 ff., gezeigt. 

16 M. ten Hompel, Das Opfer als Selbsthingabe und seine ideale Verwirklichung im Opfer 
Christi (1920), 192. 

17 Ebda. 196. Vgl. auch Vonier, A key etc., Kap. XX, Man’s share in the Eucharistic 
sacrifice (S. 223 ff.). 
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christlichen Lebens und Opferns erscheint ; daB die Kirche in ihr als die Priesterin 
des Neuen Bundes und Vermittlerin der Mysterien Christi auftritt — auch 
innerhalb der Sakramentenlehre halt sich die Mysterienfrémmigkeit an die zen- 
tralen Ideen des Dogmas. Neuerdings haben mehrere Theologen?® darauf hin- 
gewiesen, daB das eucharistische Sakrament zumal von der Volksfrommigkeit 
heutzutage mit Vorzug in jenen Punkten ins Auge gefaBt wird, die eigentlich 
nicht zentral sind. So ist im heiligen Sakramente vi sacramenti der Leib 
und das Blut des Herrn vorhanden, also der getétete Herr; nur per concomitan- 
‘ tiam ist unter beiden Gestalten der ganze verklarte Herr gegenwartig. Und 
doch verehrt die heutige Frommigkeit den Herrn einfachhin als den Gegenwar- 
tigen. So richtig das ist, so wird doch das Todesmysterium des Herrn dadurch 
zu wenig ausgewertet. Ebenso gilt die Kommunion in erster Linie als ein Besuch 
des Heilandes. Man denkt zu wenig daran, daB man die Kreuzopferspeise 
genieBt und dadurch selbst ein Opfer werden soll. In der Messe selbst sehen 
viele Glaubige nur ein Gegenwartigwerden des Herrn, den sie anbeten, nicht 
das Opfer des Herrn und seiner Kirche. Woher das alles? Weil man des Myste- 
riencharakters der Messe so wenig gedenkt?®. 


18 Z.B. Vonier a.a.O., S. 217 f.: ,,Eucharistischer Sprachgebrauch ist alle Jahrhunderte 
hindurch beinahe ausschlieBlich sakramental, wie wir sagen mochten; erst neuerdings ist er 
mit Vorzug persdénlich geworden in dem Sinne, da& von der Eucharistie gesprochen wird 
als von Christus selbst. KOnnen wir nicht beobachten, daB in unseren Tagen die ganze eucha- 
ristische Literatur und ein groBer Teil der eucharistischen Verehrung und Andacht mehr auf 
das konkomitante Element der Eucharistie als auf die sakramentalen Elemente der 
Eucharistie sich griindet? Nichts kann legitimer und nititzlicher sein; wir haben den ganzen 
Christus in der Eucharistie; das ist katholischer Glaube. Zugleich sollten wir aber nicht die 
ernsten Erfordernisse des katholischen Dogmas vergessen ; wir miissen uns erinnern, 
daB die Eucharistie eins der sieben Sakramente ist ; vor allem, da8 die Opferseite der Eucha- 
ristie nur dadurch gerettet wird, daB wir den schuldigen Vorrang dem geben, was in der Eucha- 
ristie vi sacramenti ist. Dogmatisch ist diese Distinktion auch von héchstem Werte fiir die 
Verteidigung des alten Glaubens.‘‘ Der heutige Kult der Eucharistie auBerhalb von Messe und 
Kommunion sei durch die Lehre von der Konkomitanz gerechtfertigt. Aber da Christus 
in einer ganz neuen Seinsweise, der sakramentalen,“ in der Eucharistie ist, so tragen auch 
die konkomitanten Elemente den sakramentalen Charakter: der Christus der Eucharistie 
ist der sakramentale Christus. — Vgl. auch Simons-Hoffmann, Das Opfer des Neuen Bundes 
(1926), 23 A. 

1 U.nimmt S. 361 f. ,,die von der Theologie allgemein zugegebene ,Erneuerung des Kreuz- 
opfers durch die heilige Messe‘“‘ an, schwdcht sie aber durch seine Erklarung sofort wieder 
ab. Zundchst ist vorauszuschicken, daB ,,Erneuerung‘ nicht das richtige Wort ist; eine Er- 
neuerung bringt eben doch etwas wenigstens teilweise Neues hervor. Richtiger ist der triden- 
tinische Ausdruck repraesentatio oder der des Catechismus Romanus: instauratio. Mit Recht 
lehnt dann U. die Meinung ab, ,,als werde auf unsern Altaren das blutige Leiden Christi, wie 
es sich in der Geschichte abgespielt hat, wieder gegenwartig‘‘. Das behauptet aber auch nie- 
mand; im Gegenteil lehrt das Mysterium gerade die sakramental-symbolische, geistige, un- 
blutige Gegenwartigsetzung. ,,Unblutig‘ bezeichnet in der Tradition eigentlich die Geistig- 
keit des christlichen Opfers im Gegensatz zu den materiellen Blutopfern der Heiden und Juden ; 
auch das Blut Christi ist in diesem Sinne geistig ; neuerdings bezeichnet es mehr ausschlieBlich 
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Das Mysterium schuf einst Heilige und Martyrer. Es tragt auch heute noch 
die Kraft in sich. Diese kurzen Ausfiihrungen, die mehr ein Hinweis als eine 
Darstellung sein kénnen, werden doch soviel gezeigt haben, daB ein Wiederauf- 
leben der echten Mysterienfrémmigkeit ein wahrer Segen fiir die heilige Kirche 
sein wird. 


die sakramentale Form des Opfers Christi im Gegensatz zur historischen. Jedenfalls wider- 
spricht das Wort ,,unblutig’’ keineswegs der sakramentalen Gegenwartigsetzung des 
Kreuzopfers. — U. sieht dann in. der Messe eine bildliche Erneuerung des Kreuzopfers; 
die sakramentale Trennung von Fleisch und Blut sei ein wahres Abbild der beim Kreuzopfer 
physisch geschehenen Trennung von Fleisch und Blut. Und unter den Bildern sei Christi 
Fleisch und Blut wirklich gegenwartig, wenn auch nicht mit der physischen Trennung; auch 
habe dies Bild eine reale Wirksamkeit: helfende Gnade und Nachla&® von Siindenstrafen. 
Nach der ,,annehmbarsten (sic!) MeBopfertheorie‘‘ sei das ,,Spiel‘‘ der Messe dadurch ein 
wahres Opfer, ,,daB es von Christus selbst, d.h. in seinem Namen und Auftrag von eigens 
dazu bevollmachtigten Priestern vollzogen wird, und daB der Hohepriester eben durch dieses 
in seinem Namen und in seiner Person aufgeftihrte ,Spiel‘, d. h. durch die Gegenwdrtigsetzung 
seines Fleisches und Blutes unter den getrennten Gestalten und die damit gegebene bild- 
liche Darstellung seines Kreuzopfers seine innerste Opfergesinnung dem himmlischen 
Vater gegentiber 4uBerlich wahrnehmbar zum Ausdruck bringen will.‘ Wenn aber die Eucha- 
ristie als Opfer das Sakrament der Passion ist, wie die gesamte Tradition lehrt, so mu die 
symbolische Darstellung des Leidens durch die getrennten Gestalten, die U. mit Recht an- 
nimmt, auch das Leiden sakramental-wirklich enthalten; denn sacramenta id efficiunt quod 
significant. Die Gegenwart des Leibes und Blutes geniigt nicht, um ein Opfer zu konstituieren ; 
auch nicht die durch die getrennten Gestalten angeblich dargestellte Opfergesinnung; denn 
die Opfergesinnung macht nie ein verum et proprium sacrificium aus. Nach dem Trident. 
ist Christus selbst offerens sacerdotum ministerio; die obige juristische Auslegung, 
daB Christus opfert, indem sein Stellvertreter opfert, geniigt nicht. Ebenso geht die ganze 
Erlésungsgnade vom MeBopfer aus, nicht nur helfende Gnade und NachlaB der Siinden- 
strafen, da ja die Messe die Applikation der Kreuzesopfergnaden ist. Wenn U. von der an- 
nehmbarsten Mefopfertheorie spricht, scheint er keine Theorie fiir sicher zu halten. Sicher 
ist in der Tat nur die traditionelle Mysterienauffassung. 
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Uber Volksbildung und Weltanschauung. 


Von Prof. Dr. Fritz Tillmann in Bonn. 


\ X Jer es versucht, sich in die uniibersehbare Literatur zur Frage der Bildung 

im allgemeinen und der Volksbildung im besonderen einzuarbeiten, stoBt 
immer wieder auf die Klage, daB Einsicht und Verstandigung durch die Unge- 
klartheit der einschlagigen Begriffe erschwert, ja unméglich gemacht werden?. 
In der Tat ist das Wort Bildung zu einer Miinze geworden, die so oft aus einer 
Hand in die andere:gewandert ist, da8 man ihre Aufschrift und ihren Kurswert 
kaum noch erkennen kann. Nicht bloB wird das Wort ,,Bildung“ in den mannig- 
faltigsten Bedeutungen gebraucht, oft genug verschiebt sich bei demselben 
Schriftsteller sein Sinn und wird jetzt bald in einem engeren Sinn, etwa der 
Allgemeinbildung, bald in einem so weiten Sinne gebraucht, daB es einfach die 
gesamte Lebensaufgabe des Menschen umspannt. Eine solche Lage schlieBt 
eine Verstandigung aus; die Urteile iiber den Wert der Bildung, iiber das Bil- 
dungsziel, iiber die Wege und Mittel der Bildung streben so weit als méglich 
auseinander. 

Sucht man nun noch den inneren Zusammenhang der Bildung mit der Welt- 
anschauung zu ermitteln, stellt man die Frage, welchen EinfluB der Weltan- 
schauung auf die Gestaltung des .Bildungsideals wie auf die Bewertung .der 
Bildungsmittel und Bildungsgiiter eingerdumt werden muB, so steigert sich die 
Verwirrung, so verscharfen sich die Gegensdtze und Spannungen. 

Gegeniiber einer solchen Lage gibt es nur einen Weg: Wer iiber Bildung oder 
Volksbildung sprechen will, mu zuerst eindeutig klarstellen, was er darunter 
versteht. Méglichste Klarung des Begriffes, Abgrenzung des Begriffes Bildung 
gegentiber den benachbarten der Erziehung und der Kultur, Unterscheidung 
einer irgendwie verstandenen Allgemeinbildung von Fach- oder Berufsbildung 
ist die erste und notwendigste Forderung. 


I. 

Was meinen wir denn eigentlich, wenn wir einen Menschen gebildet nennen 
und einen anderen ungebildet? Wenn jemand seinen Fisch mit dem Messer 
verzehrt oder, wenn er ins Zimmer tritt, seinen Hut auf dem Kopf behialt, so 
sagen wir, er sei ungebildet. Hier ist der Begriff Bildung im Sinne guter Um- 
gangsformen oder als gesellschaftliche Bildung verstanden. Aber wir nennen 
auch den ungebildet, der unsere grofen Dichter und Schriftsteller nicht kennt, 
und nehmen hier den Begriff im Sinne von Wissensbildung. Wer teilnahmlos 
an der Not seiner Mitmenschen voriibergeht, von dem sagen wir, es fehle ihm 
an Herzensbildung, und wer dem ersten Ansturm seiner Leidenschaften und 
Triebe zum Opfer fallt, bei dem sprechen wir von einem Mangel an Willensbildung. 


1 Vgl. L. von Wiese, Soziologie des Volksbildungswesens, Miinchen u. Leipzig 1921, 5 ff. 
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Wir sehen schon, auf diesem Wege kommen wir nicht zum Ziel. Befragen 
wir daher einmal die Literatur. In seiner grundlegenden Schrift ,,Bildungs- 
pflicht und Katholizismus nach den Grundsatzen der christlichen Ethik darge- 
stellt“ schreibt der Miinchener Moraltheologe Franz Walter: ,,Das christliche 
Bildungsideal bezweckt nichts Geringeres als die Verahnlichung des Menschen 
mit Gott in sittlicher Vollkommenheit. Der Heiland selbst hat es aufgestellt 
mit der Aufforderung, daB wir vollkommen seien, wie der Vater im Himmel voll- 
kommen ist. Dieses ,,Wie‘ kann natiirlich niemals die Gleichheit der Voll- 
kommenheit des endlichen Wesens mit dem wesentlich Guten bedeuten, so 
wenig, ja noch weit weniger, als in dem Gebote, daB wir den Nachsten wie uns 
selbst lieben, die Gleichheit der Liebe gefordert wird. Das ,,Vollkommensein 
wie Gott“ liegt vielmehr in der villigen Ubereinstimmung des menschlichen mit 
dem absolut vollkommenen Willen Gottes. Bildung in der Auffassung der 
christlichen Ethik besteht also in der gleichen Gesinnung mit Gott, daB wir 
lieben, was er liebt, und verabscheuen, was er verabscheut. Es gilt daher, die 
Ziige des Gotteskindes aus der Seele des Menschen herauszuarbeiten, oft mit 
Hammer und Meifel, mit sittlichem Kampf und Aszese, um das spréde Material 
in die Form der Schénheit zu bringen?,“‘ Es springt in die Augen, daB hier der 
Begriff ,, Bildung“ mit dem der Heiligkeit oder der christlichen Vollkommenheit 
gleichgesetzt und verwechselt wird. DaB damit der iibliche Sprachgebrauch vdllig 
verlassen und dem Begriff eine Ausdehnung gegeben wird, die unzulassig ist, ist 
ohne weiteres klar. Heiligkeit ist nicht Bildung und Bildung nicht Heiligkeit, 
wenn natiirlich auch im Ganzen der christlichen Persénlichkeit und in der Aus- 
geglichenheit ihrer Entfaltung Beziehungen vorhanden, ja notwendig sind. 
Walter ist auch gar nicht imstande, seine Fassung des Begriffes Bildung durch- 
zufiihren. Denn sobald er aus der Theorie zu den Bildungsbestrebungen der 
Gegenwart herabsteigt, liest man, da8 es fiir jeden Christen eine Ehrenpflicht 
sei, auf eine edle Geistes- und Herzensbildung, so weit sie ihm erreichbar und 
seinem Stande angepaBt sei, Wert zu legen’. Also ist edle Geistes- und Herzens- 
bildung etwas von der christlichen Heiligkeit Verschiedenes und gewi8 nicht mit 
,Hammer und Meifel, mit sittlichem Kampf und Aszese‘ zu erlangen. Und 
noch gréBer wird die Verwischung der Grenzlinien, wenn einige Zeilen weiter 
Bildung gleich Fachbildung gesetzt und die sittliche Pflicht fiir den einzelnen 
verkiindet wird, sich den Grad von Bildung anzueignen, ohne den er den An- 
forderungen seines Berufes nicht allseitig gentigen kann*. Es ware ein leichtes, 


2 M.Gladbach 1922, 68 f.; vgl. 85, 147 f., 286. 

EG A in OSA 

4 A.a.O., 148. Damit beriihrt sich in etwa auch die Auffassung von Alois Wurm, Grund- 
sitze der Volksbildung, M.Gladbach 1913, 34, der die Teilziele der Volksbildung zusammen- 
laufen 1aBt ,,in das Bild des gesunden, kraftvollen, aktiven, widerstandskraftigen, selbstan- 
digen, in sich fest ruhenden und innerlich reichen Menschen, der auch notwendig zu den anderen 
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dem hier gegebenen Beispiel noch zehn andere hinzuzufiigen. Das Ergebnis 
ware das gleiche. Gehen wir dafiir lieber unseren Weg und fragen zundchst einmal 
ganz schlicht und einfach, was denn eigentlich das Wort Bildung bedeutet. Da 
ergibt sich, daf es zunachst nichts anderes besagt als eine gewisse Schulung 
unseres Konnens oder unserer Fahigkeiten, gleichgiiltig, ob dabei an die kérper- 
lichen, die geistigen, die asthetischen, gesellschaftlichen oder die des Gemitites 
gedacht wird. Wir sprechen ja von Korperbildung, von Wissensbildung, von 
kiinstlerischer und gesellschaftlicher Bildung, von Verstandes-, Herz-, Gemiits- 
und Willensbildung. Das gleiche, was in allen diesen Bezeichnungen steckt, ist 
die Schulung und Formung auf dem betreffenden Teilgebiete, wobei — minde- 
stens stillschweigend — auch an ein Vorbild, nach dem, oder an ein Ziel, auf das 
hin man sich bildet, mitgedacht ist®. Zu beachten ist auch, daB das Wort Bil- 
dung zundchst noch nichts dariiber sagt, ob dabei an Selbstbildung oder an 
Fremdbildung, Bildung durch andere gedacht ist. Nur ergibt sich aus dem allge- 
meinen Sprachgebrauch, da der Bestandteil der eigenen Betatigung viel starker 
hervortritt, als es z. B. bei dem verwandten und noch naher zu besprechenden 
Begriff der Erziehung der Fall ist. Von den genannten Erscheinungsformen der 
Bildung heben sich nun zwei andere sehr deutlich ab, das sind die Begriffe der 
Fachbildung und der Allgemeinbildung. Man darf allgemeiner Zustimmung 
sicher sein, wenn man als Fach- oder Berufsbildung die Summe von Kenntnissen 
und Fertigkeiten versteht, die einer haben mu8, um den Anforderungen eines 
bestimmten Faches oder Berufes, etwa als Handwerker, Kiinstler oder Wissen- 
schaftler, geniigen zu kénnen. Ebenso leuchtet ein, da& der Begriff der Fach- 
bildung fiir die hier zu behandelnden Fragen ausscheidet. 

Dagegen kommen wir an den Kern unserer Frage heran, wenn wir jetzt den 
Begriff der Allgemeinbildung etwas naher ins Auge fassen. Aus dem Gegensatz 
zur Fachbildung ergibt sich sofort, daB& bei der Allgemeinbildung an den Erwerb 
und den Besitz von Kenntnissen und Fahigkeiten gedacht ist, welche auBerhalb 
des Rahmens des jeweiligen Faches liegen. Nehmen wir einmal das uns am 
nachsten liegende Beispiel des Theologen. Was zu seiner Fachbildung gehort, 
wissen wir. Wir diirfen ihn allgemein gebildet und damit iiberhaupt einen Ge- 
bildeten nennen, wenn er sich auBerdem noch gewisse Kenntnisse auf pro- 
fanem Gebiet: der Geschichte, der Literatur, der Kunst usw., erworben und zu 
seinem geistigen Besitztum gemacht hat. Daraus erhellt aber ein zweifaches: 
1. Allgemeinbildung ist nicht einfach eine Anhaufung von Wissensstoff; sie ver- 
langt vielmehr eine geistige Verarbeitung der aufgenommenen Kenntnisse, welche 
sowohl der gesellschaftlichen Stellung wie der seelischen Haltung des einzelnen 
angepabt ist. Allgemeinbildung ist eine andere beim Handwerker und beim 
Akademiker ; bei beiden aber bedeutet sie eine Teilnahme an allgemeinen Kultur- 


ein wahrhaftiges und richtiges Verhaltnis findet, der in der unvermeidlichen Auseinandersetzung 
-mit der ihn umgebenden Welt seinen rechten Standpunkt zu gewinnen weif8.“ 
5 Vgl. Volksbildungsarchiv, III (1910), 566 f. 
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giitern, welche keine auferliche und stofflich-tote, sondern eine innerliche und 
lebensvolle ist®. | 

2. Im Begriff der Allgemeinbildung liegt ohne Zweifel das Schwergewicht auf 
der Seite des Geistigen, des Intellektuellen, des Wissens. Nun ist es eine Binsen- 
wahrheit, wenn man feststellt, da& nicht die Masse des Wissens zum Gebildeten 
macht, da einer bei groBem Wissen sehr ungebildet sein kann, daB also eine 
Verarbeitung des GewuB8ten, eine geistige Besitznahme und eine Einarbeitung 
in das Ganze der Persénlichkeit notwendig dazu gehért. Immerhin aber ist es 
gerade fir die Ziele, denen wir zustreben, die wir ja letzten Endes zum Gedanken 
der Volksbildung vordringen wollen, wichtig, diese Erkenntnis festzuhalten. Sie 
wird fiir die Bestimmung des Bildungszieles, fiir die Wahl und Beurteilung der 
Bildungsmittel von Bedeutung sein. 

Zusammenfassend ist also zu sagen, daB unter Allgemeinbildung gegen- 
standlich die Vermittlung von Kulturgiitern verstanden ist, welche iiber die 
Fachbildung hinausliegen, funktionell aber eine Aufnahme und Verarbeitung 
von Kenntnissen der genannten Art in einem Umfange, wie es dem individuellen 
Bediirfen und Kénnen angepaBt ist. 

Um den so erarbeiteten Begriff der Bildung im Sinne von Allgemeinbildung 
noch mehr zu klaren, wollen wir ihn jetzt mit dem Begriff der Erziehung wie 
auch mit dem der Kultur zu vergleichen suchen. 

1. Otto Willmann’? nennt Erziehung ,,die fiirsorgende, fiihrende und bildende 
Einwirkung gereifter Menschen auf die Entwicklung werdender, um diesen an 
den die Lebensgemeinschaften begriindenden Giitern Anteil zu geben.“ 

Zerlegt man diese Begriffsbestimmung in ihre einzelnen Bestandteile, so er- 
geben sich folgende: | 

a) Gegenstand der erzieherischen Tatigkeit ist der werdende Mensch, das 
Kind. Gegenstand der bildenden, insbesondere der volksbildenden Tatigkeit 
ist der erwachsene Mensch, derjenige, der wenigstens eine gewisse berufliche 
Schulung durchgemacht hat und in diesem Beruf tatig ist. 

b) Trager der erzieherischen Tatigkeit ist der gereifte Mensch. Wir sagen 
vielleicht besser, der mit einer gewissen Autoritat umkleidete Mensch, wie es 
die Eltern, die Lehrer, die Geistlichen sind. Sie treten dem zu Erziehenden 
gegeniiber mit einer, wenn man so sagen darf sakralen Hoheit, die einen Schim- 
mer des Gottlichen besitzt, und eben in ihm ruht zum grofen Teil die Hingabe 
und das Vertrauen des Zoéglings wie der Erfolg der Erziehung selbst. Bei der 
Bildung dagegen tritt dieser Gesichtspunkt zum mindesten stark zurtick. Die 
Reife wie das Alter des Bildungsempfangers zerstéren den Nimbus und schaffen 
viel eher eine Plattform der Gleichberechtigung. Man hat nicht mit Unrecht 


§ Der Volksbildner darf aber keinen Stoff bieten, der tiber die Krafte seines jeweiligen 
Publikums geht, und er muB ihn so bieten, daB diese Krafte ihn wirklich anzueignen vermogen.“ 
Wurm, a.a.O., 49. 

7 Lexikon der Padagogik. Freiburg 1913, I, 1158. 
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den Miferfolg gerade der volksbildnerischen Arbeit darauf zurtickgefiihrt, daB 
der eine Teil sich zu sehr in der Rolle der Schenkenden wuBte, wahrend der 
andere auf die Stufe der, man méchte fast sagen Almosenempfanger herab- 
gedriickt wurde. Die Verschiedenheit der Lebensalter wie der kérperlich- 
geistigen Voraussetzungen schafft hier stark verschiedene Bedingtheiten und 
Forderungen. 

c) Damit hangt ein drittes unmittelbar zusammen. Alle Erziehung ist in 
viel starkerem MaBe Fremderziehung, als es bildnerische Arbeit sein kann. 
Gewi8 ist Erziehung nicht nur Tatigkeit der Erzieher, sie setzt auch die Mit- 
arbeit ihres Zéglings voraus und wird so auch Selbsterziehung. Aber Bildung 
fordert doch in ganz anderem Umfang die Eigenarbeit des zu Bildenden. Dieser 
ist eben nicht mehr Kind, sondern Erwachsener, bei dem die persénliche Aus- 
einandersetzung mit dem Bildungsstoff, seine lebendige Verschmelzung mit 
dem Ganzen seiner Persénlichkeit unerlaBlich ist. Albert Rumpf hat immer 
wieder die wichtige Einsicht betont, daB sich der eigentliche Bildungsvorgang 
unseren Blicken entzieht®. Wir vermégen wohl das Bildungsgut an den Menschen 
heranzutragen, es entsprechend seiner Eigenart und seinem Bediirfnis auszu- 
wahlen, aber dann muf er selbst lebendig und schépferisch das begonnene Werk 
vollenden. Der Erzieher aber ist ganz anders in der Lage, die Wirkung seiner 
Tatigkeit zu iiberschauen und je nach dem Ergebnis seine Arbeit und seine 
Arbeitsweisen einzurichten. 

d) Willmann bestimmt als Aufgabe der Erziehungsarbeit die Anteilnahme 
des Zoglings an den die Lebensgemeinschaften begriindenden Giitern. Ver- 
stehe ich das recht, so ist damit sowohl die Eingliederung des werdenden Men- 
schen in Anschauung, Sitte und Lebensfithrung seiner Umwelt gemeint als auch 
die Befahigung.zu selbstandiger Berufserfiillung innerhalb der jeweiligen Ge- 
meinschaft. Erziehung will den Menschen zu einem brauchbaren Gliede der 
Volksgemeinschaft heranziehen, in der Entfaltung und Ausgleichung seiner An- 
lagen den kiinftigen Lebensberuf vorbereiten und ihn zu einer lebendigen und 
fruchtbaren Zelle in dem grofen Organismus machen, in den er hineingeboren 
wurde. Damit geht Erziehung auf das Wesentliche und Unentbehrliche; sie 
haucht gleichsam aufs neue dem Stoff den Odem des Lebens ein. Gerade hier 
zeigt sich besonders deutlich der Unterschied der Erziehung von der Bildung. 
So hoch man auch den Wert der Bildung einschatzen mag, man kann sie doch 
weder das Begriindende noch das Unentbehrliche nennen. Sie hat vielmehr die 
Aufgabe, das Leben des einzelnen zu bereichern, ihm einen volleren Anteil 
an dem Leben der Gemeinschaft zu sichern und ihn dadurch zu erhéhter und 
gesteigerter Leistung zu befahigen. Es liegt mir natiirlich fern, der Bildung nur 
die Aufgabe zuzuweisen, himmlische Rosen ins irdische Leben zu flechten. Wir 
werden noch ihre innere und notwendige Bedeutung fiir die Entfaltung der Per- 
iis ket asd el mn NOLL yh he alerts tunnel Didhlenw ved son er A a 


® Vgl. z. B. Die Biicherwelt, XXIII (1926), 437 ff. 
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sonlichkeit herauszustellen haben. Aber es kann doch nicht bezweifelt werden, 
daB sie im Lebensganzen an die zweite Stelle riickt, daB sie erst auf dem Boden 
gedeihen kann, den Erziehung und Berufsbildung geschaffen haben. 

2. Einfacher liegen die Dinge, wenn wir den Begriff der Kultur gegen den 
der Bildung abgrenzen, obschon auch dieser so wenig umrissen und so schwebend 
wie nur mdglich ist. Von vornherein scheidet hier Kultur in dem Sinne aus, 
wie wir etwa von einem Menschen sagen, daB er Kultur habe. Hier hat sich der 
Begriff der Kultur dem der Bildung im volkstiimlichen Sprachgebrauch so ange- 
nahert, da sie sich fast decken. Der Ausgangspunkt alles dessen, was wir Kultur 
nennen, liegt in dem Gottesauftrag an den Menschen: Seid fruchtbar und mehret 
euch und bevolkert die Erde und macht sie euch untertan und herrschet tiber 
die Fische im Meer und die Végel am Himmel und iiber alles Getier, das sich 
auf Erden tummelt (Gn 1, 28). Indem der Mensch diese sichtbare Welt erobert 
und in seinen Dienst zwingt, schafft er Kultur. Kultur ist nicht das Werk eines 
einzelnen, sondern die schépferische Leistung aller Geschlechter und Zeiten. 
Was wir an wirtschaftlichen, technischen, wissenschaftlichen, kiinstlerischen, 
sittlichen und religidsen Erkenntnissen und Errungenschaften besitzen, all das 
gehort zur Kultur. Die Kultur bildet das Erbe, das ein Geschlecht an das andere, 
ein Volk an das andere weitergibt, und an deren Ausbau und Fortschritt alle 
gearbeitet haben. Sie entspringt aus dem unausrottbaren Trieb zum Fortschritt 
und empfangt ihre Nahrung aus jeder neuen Errungenschaft, die dem aufwarts 
dringenden Menschengeschlecht wieder neue Weiten und neue Moglichkeiten 
erschlieBt. In den einzelnen Volksgemeinschaften hat Kultur ihre Trager, aber 
dariiber hinaus strebt sie zu einer umfassenden Gestaltung, in der alle Einzel- 
kulturen in die Menschheitskultur einmiinden. Was demnach eine Zeit oder 
ein Volk an geistigen, wirtschaftlichen und kiinstlerischen und sittlich-religidsen 
Errungenschaften besitzen, all das bildet ihre Kultur. Daraus ergibt sich, setzen 
wir jetzt die Beziehung der Bildung zur Kultur, ein zweifaches: 

a) Kultur ist Besitzstand einer Volksgemeinschaft, Bildung Besitzstand 
eines einzelnen®. Wie Kultur das Erbe wie die Aufgabe einer Gemeinschaft 
ist und nur von dieser aufgenommen, gefordert und weitergegeben werden kann, 
so ist Bildung immer nur Angelegenheit des einzelnen. Indem er das Bildungs- 
gut aufnimmt und verarbeitet, bereichert er sein persdnliches Leben, befahigt er 
sich selbst zu einer empfangenden wie schdpferisch spendendenTeilnahme an der 
Kulturgemeinschaft, in die er hineingeboren wurde. 

b) Es gibt fiir den einzelnen zwei Wege, welche ihn zur Teilnahme an der 
Kultur wie zur schépferischen Mitarbeit an ihr fiihren, Erziehung und Bildung. 
Wir werden auch hier im Rahmen unserer bisherigen Erkenntnisse bleiben, wenn 
wir den Weg der Erziehung als den ersten und grundlegenden, den der Bildung 
als den zweiten, aber umfassenderen bezeichnen. Denn so sehr auch die Erzie- 


® Joh. Héing, Dichtung und Weltanschauung. Habelschwerdt 1926, 20. 
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hung zum Menschen und zur Berufsarbeit in den Strom der jeweiligen Kultur 
eingebettet ist und von ihm bedingt erscheint, so ist es doch eigentlich erst die 
Bildung, welche den einzelnen zur bewuften, sein Leben bereichernden und ~ 
verschénernden Teilnahme an allen Kulturgiitern befahigt. Dabei bleiben fiir 
die innere Wesensgestaltung und die Verschiedenheit von Bildung und Erziehung 
die Merkmale bestehen, die wir oben entwickelt haben. 

Zusammenfassend kénnen wir jetzt sagen, daB es die Aufgabe aller Bildung 
ist, den Menschen zu einer lebendigen Teilnahme an den Kulturgiitern seiner 
Zeit und der Volksgemeinschaft, deren Glied er ist, zu befahigen. Es ist im 
wesentlichen das gleiche, was Friedrich Paulsen'® einmal so ausgedriickt hat: 
,,Gebildet ist, wer mit klarem Blick und sicherem Urteil zu den Gedanken und 
Ideen, zu den Lebensformen und Bestrebungen seiner geschichtlichen Umgebung 
Stellung zu nehmen weib !* 

II. 


Damit ist der Weg zu der zweiten Frage geebnet, die uns im Rahmen unserer 
Fragestellung beschaftigen muB: Was heift und was ist Volksbildung? Man 
kann den Begriff ,,Volk‘‘ in diesem Worte in einem doppelten Sinne verstehen: 
einmal als den Gegenstand des volksbildnerischen Bestrebens, also im Sinne 
einer soziologischen Unterscheidung, dann aber auch als Ziel oder Aufgabe 
dieses Strebens, wobei dann ,, Volk‘ im Sinne von lebendiger: Volksgemeinschaft 
verstanden wird. Dabei iibergehe ich eine dritte médgliche Bedeutung, wobei 
Volk“ im Sinne von volksgem&8 oder volkstiimlich verstandener Volksbildung 
eine dem Volke angepaBte Bildung bezeichnen wiirde!!. 

Gehen wir aber von dem Begriff der Bildung aus, so ist uns ohne weiteres 
klar, daB es eine Volksbildung im Sinne einer Massenwirkung nicht geben kann. 
Bildung bleibt immer Aufgabe des einzelnen Menschen, eine Gesamtheit kann 
daher auch nur auf dem Wege der Erfassung aller einzelnen Glieder gebildet 
werden. Die Bildung kann hier nicht anders verfahren wie die Erziehung: beide 
vermégen zwar ihre Tatigkeit gleichzeitig auf eine Mehrzahl von Objekten aus- 
zudehnen, im Grunde und letzten Endes aber sind sie an den einzelnen ge- 
wiesen. Ja, die Auswahl der Erziehungs- und Bildungsmittel, die Art und Weise 
ihrer Anwendung, schlieBlich sogar das Bildungs- und Erziehungsziel selbst sind 
im gewissen Sinne vom einzelnen abhangig und miissen auf ihn abgepa&t und 
eingestellt werden. 

Fassen wir daher zuerst einmal Volksbildung im Sinne einer soziologischen 
Unterscheidung, so bedeutet Volk die unteren Gesellschaftsschichten, ge- 
nauer alle diejenigen, denen nicht, dank ihrer Zugehdrigkeit zu den oberen Stin- 
den, der Weg zur Bildung offensteht. Im allgemeinen sind also in Stadt und Land 
alle diejenigen gemeint, die in ihrer Jugend nur eine Volksschule besucht haben. 


10 Gesammelte padagogische Abhandlungen. Stuttgart 1912. 
11 L. von Wiese, a. a. O., 5 ff. 
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Ihnen eine angemessene Teilnahme an den Kulturgiitern ihrer Volksgemeinschaft 
und damit eine lebensvolle Zugehdrigkeit zu dieser selbst zu erschlieBen, ist die 
Aufgabe der so verstandenen Volksbildung. Es sollte nicht erst gesagt zu werden 
brauchen, da bei dieser Fassung des Begriffes ,, Volk‘‘ dem Worte nichts Minder- 
wertiges anhaftet; es ist nur der Ausdruck der tatsdchlichen Verhialtnisse und 
Lagerungen innerhalb unserer biirgerlichen Gesellschaft. Immerhin kann man 
es in einer wirtschaftlich-standisch zerkliifteten Welt begreifen, da8 an dem 
Wort Volksbildung ein Duft haftet, der auch die Sache in den Augen vieler ver- 
dachtig und unwertig werden 1a8t. Man sollte aber nicht vergessen, daB die 
Zugehorigkeit zu einer gesellschaftlichen Schicht noch lange nicht mit Bildung 
oder Unbildung gleichgesetzt werden kann. Der geebnete Weg und das offene 
Tor allein tun es nicht, man mu8 auch den Weg betreten und durch das Tor hin- 
durchschreiten, wenn man in das Heiligtum der Bildung eintreten will. Jeden- 
falls entspricht der so verstandene Begriff der Volksbildung dem Sprachgebrauch 
und der allgemeinen Anschauung. 

Anders verhalt es sich mit der zweiten Deutung, die das Wort Volksbildung 
heute erfahrt. Sie ist ohne Zweifel eine kiinstliche, die nachtraglich, aus besinn- 
licher Vertiefung heraus hineingetragen ist. Daraus folgt freilich noch nicht, 
da8 sie ohne Wert oder gar falsch ist. Schon vor Erdberg bestimmt das Wesen 
der Volksbildung so: ,,So kénnte man Volksbildung definieren als die Summe 
der lebendigen Verhdltnisse zur Kultur, die in jedem Volksgenossen geweckt 
werden miissen im Interesse des Bestandes und einer gesunden Entwicklung der 
nationalen Kultur??.““ Man braucht statt ,,nationaler Kultur‘ blo8& ,,Volks- 
gemeinschaft* zu sagen, um bei den Gedanken anzukommen, die Anton Heinen 
in seiner Schrift ,,Sinn und Zwecke in der Erziehung und Bildung!*“ geistvoll 
und tiefschiirfend entwickelt hat. Ich kann diese Schrift nicht eindringlich 
genug empfehlen und mochte sie in der Hand eines jeden sehen, der irgendwie 
auf dem Gebiete der Volksbildung mitarbeitet. Er erlautert seine Gedanken 
iiber Volksbildung am Beispiel des Arbeiters; aber dieses Beispiel gilt in ahn- 
licher Weise fiir jeden anderen Stand. Er schreibt: ,,Das Problem der Bildung 
des Arbeiters ist also dies: Wie findet der Arbeiter ein inneres, positives Ver- 
haltnis zu jener Welt, die hinter seinen ,Arbeiterinteressen‘ erst beginnt? Wie 
kommt er dahin, auch diese Welt zu bejahen, sich an die Verwirklichung ihres 
Sinnes zu weihen? Erst wenn ihm diese Welt aufgegangen ist, wenn er seine 
organische Verflechtung mit dieser gréBeren Welt erlebt hat, so hat er das ver- 
engende KlassenbewuBtsein iiberwunden und ist Stand, d. h. Glied des Volkes 
geworden. Erst jetzt kann er zu jenen Lebensfragen ein inneres Verhdaltnis 
finden, die iiber das Klasseninteresse hinausgehen, sich als Arbeiter im Ganzen 
wiederfinden. Zwar wird auch dann die Spannung des Klassenmabigen bleiben, 
aber sie wird ihre Beschranktheit, ihren Radikalismus verloren haben. Aber 

12 yon Erdberg-Bduerle, Volksbildung und ihr Verhaltnis zum Staat. Berlin 1918, 29. 

13 M.Gladbach 1924, 64 ff. 
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was ist das fiir eine Welt, die jenseits der beschrankenden Klasseninteressen erst 
beginnt? Das ist ... die Welt der Familie, der Arbeitsgemeinschaft, der biirger- 
lichen Lebens- und Volksgemeinschaft. In dieser Welt muB sich der Arbeiter 
seelisch ansiedeln, in ihr muB er schdpferisch werden. Die Bildung erschlieBt 
ihm diese Welt, macht ihn sehend, daB er die Zusammenhange dieser Welt erlebt, 
weckt ein geistiges Interesse, eine Liebe und Treue-zu ihr, eine Hingabe an sie. 
Er soll diese Welt mit allen anderen Gliedern des Volkes als geistigen Besitz, als 
Gabe und Aufgabe gemeinsam haben. Er ist Arbeiter in dieser Welt, er hat 
in ihr-eine bestimmte Funktion. Durch diese ist er wertvoll fiirs Ganze, Mittrager, . 
Mensch. “ 

Man wird in der Tat das letzte Ziel, die héchste Aufgabe aller Volksbildung 
nicht feiner und tiefer zeichnen:kénnen, als es hier geschieht. Der einzelne Volks- 
angehdrige soll den Beruf und die Stelle ganz ausfiillen, die Gott ihm gegeben 
hat. Aber dariiber hinaus liegt die groBe, fruchtbare Welt der Volks- und Kultur- 
gemeinschaft. Auf dem Wege der Bildung erschlieBt sie ihm ihre Werte und 
Zusammenhange und, ohne ihn seiner eigensten Berufsaufgabe zu entfremden, 
zeigt sie ihm, wie er ein lebendiges Glied eines lebensvollen Ganzen, ein wert- 
voller, ja unentbehrlicher Trager, Hiiter und Pfleger der groBeren Volksgemein- 
schaft zu werden vermag. So wird er der todbringenden Vereinzelung, in der 
seine Persénlichkeit langsam untergehen muB, enthoben, so empfangt er aus 
der starken Verbindung mit seinem Volk wertvollste Erkenntnisse und reichste 
Antriebe, so wird er selbst zu einem schépferischen, die Gemeinschaft fordernden, 
lebensvollen Gliede an ihr. Aber der Weg zu so lebensstarker, schépferischer Ge- 
meinschaft ist der Weg der Bildung. Sie-erschlieBt ihm, soweit er dafiir aufnahme- 
fahig und bereit ist, das Erbe an Kulturgiitern, das ihr anvertraut ist, sie lehrt 
ihn Zusammenhange und Aufgaben sehen, die dem, der nur die ewig gleichge- 
stellte Uhr seines taglichen Frondienstes sieht, immer verschlossen bleiben, sie 
zeigt ihm, daB auch seine Berufsarbeit, sie mag noch so unbedeutend scheinen, 
wie sie will, in diesem gréBeren Ganzen ihre unentbehrliche Aufgabe zu erfiillen 
und so ihm wirkungsvoll und lebendig zu dienen hat. 

Aber gerade hier, wo das hochste Ziel aller Volksbildung aufgerollt wird, 
bewdhrt sich die Begriffsbestimmung der Bildung, die wir gegeben haben. In- 
dem sie den Volksgenossen in die Kulturwerte seiner Gemeinschaft einfihrt; 
sie lebensvoll aufnehmen und liebend umfassen lehrt, entwurzelt sie ihn nicht 
und macht ihn nicht unfroh und unzufrieden, sondern zeigt ihm die innere 
Kraft, den gegliederten Aufbau und die groBen und die kleinen Erfordernisse 
eines lebendigen Ganzen, fiir das man als treffendstes Bild stets das Bild vom 
Korper und seinen Gliedern angesehen hat. Wer denkt da nicht unwillkiirlich 
an das Wort des Apostels: ,,Wenn der Fu8 sprache, weil ich nicht Hand bin, ge- 
hére ich nicht zum Leibe, so gehért er deswegen doch dazu. Wenn das Ohr sagen 
wollte, weil ich nicht Auge bin, gehére ich nicht zum Leibe, so gehdrt es deswegen 
doch dazu. Wenn der ganze Leib nur Auge ware, wo bliebe das Gehér? wenn 
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ganz Gehor, wo bliebe der Geruch? Nun aber hat Gott die Glieder gesetzt, 
jedes von ihnen besonders am Leibe, wie er wollte ... So aber sind es zwar 
viele Glieder, aber nur ein Leib. Das Auge darf nicht zur Hand sagen, ich be- 
darf deiner nicht, oder der Kopf zu den FiiBen, ich bedarf eurer nicht. Vielmehr 
gerade die scheinbar schwachen Glieder am Leibe sind notwendig ... Gott aber 
hat den Leib zusammengesetzt und dem zuriickgesetzten (Gliede) besondere 
Ehre bestimmt, damit es keine Spaltung im Leibe gebe, sondern die Glieder ein- 
trachtig fiireinander sorgen. Und wenn ein Glied leidet, leiden alle Glieder mit, 
wenn eines geehrt wird, freuen sich alle Glieder mit (1 Kor 12, 15—26). Das 
ist das unendlich heilige und schéne Wunschbild, das wie ein wunderseliger 
Traum von einer wahren Menschenfamilie und Menschengemeinschaft kiindet, 
das aller Volksbildungsarbeit ihren letzten Sinn erschlieBt und ihre hochste 
Weihe gibt. 
I. 


Ich weiB keine bessere Uberleitung zu dem Letzten, was wir zur Fragestellung 
» Volksbildung und Weltanschauung“ zu sagen haben, als das Wort des Apostels, 
das unmittelbar an die eben angefiihrte Stelle anschlie&t: Ihr aber seid Christi 
Leib und Glieder jeder an seinem Teil (1 Kor 12, 27). Denn hier wird die mensch- 
liche Lebensgemeinschaft in die gnadenreiche Heiligkeit der christlichen Lebens- 
auffassung erhoben und ganz auf den Boden der christlichen Weltanschauung ge- 
stellt. Die ganze Zerfahrenheit der Volksbildungsbestrebungen von heute, ihre 
Haltlosigkeit und Erfolglosigkeit flie8en zuletzt aus ihrer angstlichen Scheu 
vor dem Bekenntnis zu einer bestimmten Weltanschauung. Ich brauche dafiir 
als Kronzeugen nur den bedeutendsten Fiihrer auf dem Gebiete des Volks- 
bildungswesens, Robert von Erdberg, anzurufen, der die inhaltschweren Satze 
geschrieben hat: ,,In dem Mangel eines einheitlichen Zieles liegt aber die groBte 
Schwierigkeit fiir die Volksbildungsbewegung der Gegenwart iiberhaupt. Indem 
die einzelnen Richtungen neben-, zum Teil direkt gegeneinander arbeiten, kann 
keine fiir ihre Ziele absolute Giiltigkeit in Anspruch nehmen. So wird etwas von 
der Zerfahrenheit und Ziellosigkeit, die das geistige Leben der Gegenwart tber- 
haupt charakterisiert, sehr zum Schaden auch in die Volksbildungsbewegung 
hineingetragen — ja, wenn man es schroff ausdriicken wollte, diirfte man sagen, 
ob eine Zeit, die eines einheitlichen Bildungszieles entbehrt, tiberhaupt den 
Beruf habe, an der Bildung des Volkes mitzuarbeiten?*. 

Versuchen wir es daher die Bedeutung der Weltanschauung fiir alle Bildung 
aufzuweisen. Dabei ist aber nicht an die Bildungskraft gedacht, welche der 
Weltanschauung an sich eignet; es handelt sich vielmehr um die grundlegende 
und maBgebende Bedeutung, welche der Weltanschauung fiir die Bildungs- 


14 Handworterbuch der Staatswissenschaften, VIII, 404. Vgl. Walter Hofmann, Der Weg 
zum Schrifttum. Berlin 1926, 21: Die Weltanschauung als wichtigste Bildungskraft ist auch 
in der Volksbildung dazu da, daB von ihr Gebrauch gemacht wird. 
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aufgabe als solche zukommt: nicht Weltanschauung als Bildungsgut, sondern 
Weltanschauung als regulatives Prinzip der Bildung?».“ 

Was ist denn Weltanschauung? Sie ist der Inbegriff der Gedanken, die die 
Gesellschaft und der einzelne iiber Wesen und Zweck der Welt und iiber Stel- 
lung und Bestimmung der Menschheit und der Menschen in ihr bewegen. Was 
bedeutet die Gesellschaft, in der ich lebe, und ich selber in der Welt? Was 
wollen wir in ihr? Was erhoffen wir von ihr? Was schulden wir ihr? Die Ant- 
wort, zu der die vielen einzelnen auf diese Grundfragen des Daseins gelangen, 
entscheidet iiber den Geist, in dem sie und ihre Zeit leben?®. Die Weltanschauung 
gibt demnach die Antwort auf die Frage nach dem Sinn und der Aufgabe des 
Lebens und wird damit zur maBgebenden Richtschnur fiir die Lebensauffassung 
und die Lebensgestaltung. 

Die Weltanschauung des Katholiken ist sein katholischer Glaube. Sie ist 
nicht eine unter vielen, sondern sie ist nach seiner Uberzeugung die eine, welche 
aus Gottes Offenbarung stammt und darum das Siegel der Wahrheit an ihrer 
Stirne tragt. Sie kennt keine Unsicherheit und kein Schwanken, sie wechselt 
nicht mit dem Kommen und Gehen der Kulturen und Volker; sie ist nicht ab- 
hangig von den Ergebnissen menschlicher Weisheit und wissenschaftlicher Ar- 
beit; sie besitzt unverriickbare Ziele und zeigt die Wege dazu in leuchtender 
Klarheit. Sie nimmt in Wirklichkeit fiir ihre Ziele absolute Geltung in Anspruch 
und macht aller Zerfahrenheit und Ziellosigkeit auf allen Gebieten menschlicher 
Betatigung ein Ende. So ist sie denn auch imstande, das regulative Prinzip aller 
echten Bildungsarbeit zu werden, sie weist ihr unmittelbare Ziele, stellt ihr gott- 
gegebene Aufgaben, erhebt sie zur Hohe einer sittlichen Pflicht und gibt ihr die 
sicheren MaSstabe, an denen sie das Wertvolle vom Unwertigen, das Gold von 
der Schlacke unterscheiden kann. Diese Bedeutung der katholischen Welt- 
anschauung fiir Bildung und Volksbildung sehe ich des n&heren in einer vier- 
fachen Richtung. 

1. Sie bestimmt mit innerer Notwendigkeit das Bildungsziel. Denn nur die 
Weltanschauung entschleiert uns den Sinn der Welt und unseres eigenen Lebens; 
sie beantwortet allein die alte Frage: Wozu bist du auf Erden? Die katholische 
Weltanschauung ist eingesenkt in die Ewigkeit, fiir die Gott uns geschaffen, 
Christus uns erlést, der HI. Geist uns seine Gnaden gespendet hat. Jetzt weiB 
der Mensch, daB® der Sinn seines Lebens in Gott ruht, und da er diesen Sinn 
erfiillt durch die allseitige und ausgeglichene Entfaltung seiner Krafte und An- 
lagen zur christlichen Persénlichkeit. Keine Kraft darf brach liegen, keine An- 
lage ungenutzt bleiben, das gilt fiir die im engeren Sinne persénlichen Aufgaben, 
das gilt mit der gleichen Kraft fiir die Beziehungen des einzelnen zur Gemein- 


18 Im Gegensatz zu dem eben angeftihrten Urteil von W. Hofmann verlangt Paul Sak- 
mann, Volksbildung und Weltanschauung, 16 ff., die ,,viel angefochtene“ Neutralitat gegen- 
tiber den Weltanschauungen. 

16 Albert Schweitzer, Verfall und Wiederaufbau der Kultur. Miinchen 1923, 50. 
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schaft. Indem jeder Mensch zum Gotteskinde berufen wird und in der Verdhn- 
lichung mit Gott seine héchste Lebensaufgabe empfangt, erhalt er ein Ziel von 
unvergleichlicher Hoheit, gewinnt sein Leben einen Sinn von einer Tiefe, die 
bis in die Abgriinde Gottes und der Ewigkeit reicht. Aber in der katholischen 
Weltanschauung ist der einzelne nie als reines Einzelwesen verstanden, sondern 
von der Wurzel her in die Gemeinschaft des Reiches Gottes und aller, die gleich 
ihm zur Gotteskindschaft berufen sind, einbezogen. Diese Einheit des Person- 
lichkeits- und des Gemeinschaftsgedankens findet ihren symbolischen Ausdruck 
in kraftvoller Schénheit in der Gleichsetzung der Gottes- und Nachstenliebe als 
héchster religids-sittlicher Forderung. So wird jede Gabe Gottes fiir den katho- 
lischen Menschen zu einer heiligen Aufgabe, so wird der Beruf, den er empfangt, 
die Arbeit, die er in ihm leistet, wahrhaft Gottesdienst. Und indem er sich als 
Glied am mystischen Leibe Christi erkennt, wei® er sich in Christo eins mit 
seinen Briidern, sieht er sich und sein kleines Leben eingeordnet in eine gréBere 
Welt heiliger Gedanken und Aufgaben. 

In diese groBe Linie der Sinnerfassung alles Menschenlebens tritt jetzt auch 
die Bildungsaufgabe und das Bildungsstreben. Beide stehen der christlichen 
Lebenserfassung nicht fremd oder gar feindlich gegentiber; sie werden vielmehr 
von dieser aufgenoinmen und in die einheitliche Lebensaufgabe eingearbeitet. 
Zwar begreifen wir jetzt, daB alle Bildung nie um ihrer selbst willen da ist, 
sondern daB auch sie dem gréBeren Ziele, dem Werden der christlichen Persén- 
lichkeit, dienen mu8. Aber sie verliert dadurch weder ihren Eigenwert noch ihre 
Wiirde, im Gegenteil, jetzt erst bleibt sie davor bewahrt, zu einem bloBen Nitz- 
lichkeitswert zu werden, den man fortwerfen kann, wenn er seinen Zweck er- 
fiillt hat. Ist sie doch in unserer Auffassung ein unentbehrlicher Bestandteil der 
christlichen Persdnlichkeit, des katholischen Menschen geworden. Es ist doch 
so, wie einmal Titius gesagt hat: Ohne eine Gesamtanschauung ware keine 
Selbstbildung und keine wirkliche Persdnlichkeitsbildung méglich, weil erst in 
ihr dem einzelnen ganz die Begrenztheit seiner Kraft, aber auch die Eigentiim- 
lichkeit seiner besonderen Aufgabe zum BewuBtsein kommt?’. Hier wird das, 
was Anton Heinen gefordert, das Hineinwachsen in die Volksgemeinschaft, nicht 
nur verwirklicht, es wird bis in seine letzten Beweggriinde hinein geheiligt und 
der innerlichen Fruchtbarkeit des géttlichen Willens teilhaftig. Erst in der 
reinen Luft so erhabener Wertung wird auch die eigene Weltanschauung nicht 
zur Kluft, die den Menschen von allen anderen trennt, die anders denken als 
er, sondern sie wird zum machtigsten Antrieb, mit dem eigenen Besitz anderen 
zu dienen, die doch dasselbe Menschenantlitz und dieselbe Berufung tragen 
wie wir. 

2. Die Weltanschauung ordnet den Bildungsvorgang ein in die Aufgabe der 
sittlichen Persénlichkeit iiberhaupt und gibt ihr innerhalb dieser ihre Stellung 


17 Religion und Volksbildung. Volksbildungsarchiv, III (1913), 30 f. 
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und ihren Wert. Der alte Satz: Individuum est ineffabile, Das Individuelle ist 
das Unaussprechbare, das Einmalige, Unwiederholbare, kommt in der katho- 
lischen Weltanschauung zur vollen Geltung. Wohl ist das christliche Lebens- 
ideal'in seinen Grundziigen fiir alle das gleiche. Aber in der. Wirklichkeit ist 
es fiir jeden eine héchst individuelle und persénliche Aufgabe, die nur ihm ge- 
stellt ist. Wie schon 4uBerlich die Menschen voneinander verschieden sind, so 
sind sie es noch mehr in der Mischung von Talenten und Kraften, von Anlagen 
und Fahigkeiten, die der Schépfergott in jeden einzelnen hineingelegt hat. Jetzt 
gewinnt die Lebensaufgabe fiir jeden eine allerpersénlichste Farbung; es heift: 
bringe deine Anlagen und Fahigkeiten zur Entfaltung und Vollendung, wirke 
dein Menschsein aus in der Richtung und in der Weise, wie es dir geschenkt 
wurde. Die Mannigfaltigkeit der verschiedenen Berufe und Aufgaben, der Stande 
und Stellungen findet hier ihre letzte Begriindung und ihr inneres Recht, die 
Lebenskraft, die Leistungsfahigkeit und die Schénheit des gestalteten mensch- 
lichen Kosmos ihre Biirgschaft. Jetzt erst weiB der einzelne Mensch, daB er 
seine Krafte entfalten, seinem Beruf leben, seine Aufgabe erfiillen mu8, und 
daB er erst so ein lebendiges Glied jener iiberpersénlichen Menschheitsgemein- 
schaft wird, die das Ziel aller Entwicklung ist. Fiir alle Bildung und zumal fiir 
die Volksbildung ergibt sich daraus eine Folgerung von weittragender Bedeu- 
tung: Der Bildungsvorgang mu8 der primaren Lebensaufgabe oder dem Beruf 
jedes einzelnen untergeordnet und angepaBt werden. Das aber bedeutet ein 
zweifaches: 

a) Bildung kann niemals 4uBere Zufuhr von Wissensstoff sein: gebildet wird 
nur der, der in eigener geistiger Arbeit das Bildungsgut in sich aufnimmt und 
verarbeitet. Denn was an Bildungsarbeit geleistet werden kann, ist im Grunde 
nur Anregung zur Selbstbildung und eigenen geistigen Tatigkeit. Daraus folgt, 
da8 aller Bildungsstoff dem Bediirfnis und der Empfanglichkeit des einzelnen 
angepaBt werden muB. Ist er das nicht, dann fiihrt die Bildungsarbeit notwendig 
zur ‘Halbbildung und Unbildung, sie entwurzelt den Menschen und entfremdet 
ihn seiner eigensten Aufgabe, statt ihn mit dieser zu verséhnen und sie im Lichte 
gréBerer Zusammenhange bedeutsamer und wertvoller erscheinen zu lassen. Ich 
darf wohl an das schéne Wort von Milton erinnern: 

Das Wissen gleicht der Speise. Man bedarf 
Nur so viel, als die MaSigkeit verlangt, 
So viel, als wohl der. Geist begreifen kann. 


Die Uberladung driickt ihn, und die Weisheit 
Wird Torheit, wie die Nahrung Ekel wird. 


b) Wichtiger und notwendiger als die Allgemeinbildung ist die Fach- und 
Berufsbildung. Nur der Mensch, der in seinem Beruf Tiichtiges leistet, ist ein 
wertvoller und geeigneter Gegenstand volksbildnerischer Arbeit. Die an der 
katholischen Weltanschauung gemessene Aufgabe lautet daher: Sei zuerst ein 
tiichtiger Bauer, ein gewissenhafter Arbeiter, ein brauchbarer Handwerker, 
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dann erschlieBe deine Seele auch der reichen und schénen Welt deiner Kultur- 
und Volksgemeinschaft. Nur so wird die Beriihrung mit dieser Welt wahrhaft 
fruchtbar, nur so lehrt sie den Beruf mit vermehrter Liebe umfassen und aus- 
tiben, nur so macht sie den Menschen gliicklicher und besser. 

3. Die Weltanschauung erhebt sowohl das Streben nach Bildung wie die 
Bildungsarbeit an anderen zu einer sittlichen, im Wesen der Personlichkeit ver- 
ankerten Pflicht. Und zwar ist diese Pflicht sowohl eine individuell-persdnliche 
wie eine soziale. Sie ist eine individuell-persénliche. Denn wenn die Lebens- 
aufgabe fiir jeden heiBt: Werde und entfalte dich zur sittlichen Persénlichkeit, 
dann ist dieses Ziel nicht zu erreichen, wenn er nicht an dem Bildungs- und 
Kulturstand seiner Volksgemeinschaft irgendwie Anteil hat. Denn die Kultur- 
hohe eines Volkes greift so tief hinein in alle Berufe und Lebensverhaltnisse, 
daB alle in ihrer Verwirklichung von ihr maBgebend bestimmt werden. Wie der 
Handwerker im Wettbewerb seiner Berufsgenossen verloren ist, wenn er nicht 
vorwarts schreitet und sich neue Arbeitsweisen und -mittel dienstbar macht, so 
geht es auch auf dem Gebiet des geistig-sittlichen Lebens. Es gibt niemanden, 
der in der Erweiterung seiner Bildung stillstehen konnte und diirfte, ohne sich 
selbst zu schadigen und seine Persénlichkeitsentfaltung zu hemmen. Er wiirde 
aber auch dem Triebe nach Bildung nicht gerecht werden, der in seiner Seele 
lebt. ,,Denn unverauBerlich bleibt des Menschen Recht und Pflicht, sich klar 
zu werden iiber sich selbst und iiber das, was ihn auf der Welt umgibt. Unver- 
tilgbar lebt in jedem der Drang, mit der Kenntnis dessen, was unter ihm und in 
ihm lebt, hinaufzudringen zu dem, was er nicht kennt, in die zusammenhangende 
Linie, die er in der Weltentwicklung wahrnimmt, iiber sich selbst hinaus fort- 
zusetzen. Dieses nie ermattende und nie zu stillende Sehnen der Menschheit 
nach Hoherbildung ... ist im Menschen verschieden ausgebildet, aber auch in 
dem Schwachsten machtig!*.‘“‘ Wohl mag es schwierig sein, den Umfang der 
Bildungspflicht scharfer zu umgrenzen, und es ist hier nicht unsere Aufgabe, 
es zu versuchen. Aber am wenigsten der katholische Mensch darf diese Pflicht 
verkennen, der wei, daB er auch das Talent seiner geistigen Krafte nicht in die 
Erde vergraben darf. Die Pflicht, von der wir sprechen, ist aber auch eine 
soziale, d. h. eine solche, welche sich aus der Beziehung des einzelnen zu seiner 
Volksgemeinschaft ergibt. Er kann und darf in dieser niemals ein NutznieBer 
sein, er muB sie an seiner Stelle und mit seinen Kraften pflegen und fordern. 
Denn der kulturelle Besitz, den ein Volk von den Geschlechtern vor ihm tiber- 
nommen hat, ist nicht wie ein unerschépflicher Brunnen, aus dem man immer- 
fort trinken kénnte. Er kann vielmehr auch vergeudet und aufgezehrt werden. 
Es ist vielmehr Pflicht jedes Geschlechtes, den Besitzstand nicht nur zu er- 
halten, sondern ihn zu vermehren und weiterzugeben. Aber diese soziale Hypo- 
thek, die auf jeder Volksgemeinschaft lastet, ware ein bloBer Schein, wenn nicht 


18 Herm. Diels, Die Organisation der Wissenschaft, 690. 
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jeder einzelne Volksgenosse an ihr mitzutragen hatte. Denn der Kulturfortschritt 
der Gemeinschaft ist nur dann gesichert, wenn die Errungenschaften der groben 
Bahnbrecher von einem groBen Kreise aufgenommen werden und_immer neue 
geistige Krafte aus ihm emporsteigen’*. Schon um der Lebendigkeit des Volks- 
kérpers willen mu8 gefordert werden, daB er keine abgestorbenen und toten 
Zellen fortschleppt. Mag auch die Leistung der einzelnen Volksgenossen noch 
so klein sein, sie hat im ganzen ihre Stelle und ihre Bedeutung, und ware sie auch 
nur der Erweis der schopferischen Lebenskraft, die der Volksgemeinschaft und 
ihrem geistigen Besitzstand eignet. 

Endlich aber steht dem natiirlichen Recht des einzelnen Menschen auf Teil- 
nahme am Wissen und an den Kulturgiitern seiner Volksgemeinschaft auch eine 
Pflicht der letzteren gegeniiber, ihm die Wege und die Tore dazu zu erschlieBen. 
Diese Pflicht bindet die Gemeinschaft als solche, also zuerst die Kirche, den 
Staat und die Gemeinde, dariiber hinaus aber auch alle die, welche als Trager 
des Bildungswesens geeignet und berufen sind. Allein auch das freie Volks- 
bildungswesen steht im Schatten einer sittlichen Bindung auf Grund der leben- 
digen Einheit und der Schicksalsverbundenheit der Volksgemeinschaft. So aber 
verliert auch diese frei geleistete Arbeit den oft ihr anhaftenden Geruch des 
Goénnerhaften, des notgedrungen gewahrten Almosens. Der Volksgenosse, dem 
Schicksal und Lebensstellung die Wege zur Bildung versperren, hat ein Recht 
darauf, daB auch ihm an dem Gemeinbesitz seines Volkes sein Teil werde. Jeder 
aber, der im Bildungswesen tatig ist, soll seiner Arbeit einen héheren Adel und 
eine heilige Weihe geben, indem er sie auf Grund seiner Einsicht in die tieferen 
Zusammenhange als gottgegebene, sittliche Pflicht erachtet. 

4. Die Weltanschauung allein gibt den zuverlassigen MaBstab gegeniiber 
Bildungsgut und Bildungsweise und entscheidet tiber ihren Wert und Unwert. 
Damit rithren wir an die das Leben unmittelbar treffenden Fragen: Was ist 
echte Bildung? Was ist wertvolles Bildungsgut? Was ist gesegnete und 
fruchtbare Bildungsarbeit? Erinnern wir uns der Feststellung von Erdbergs, 
da die Zerfahrenheit und Ziellosigkeit des geistigen Lebens von heute auch 
in die Volksbildungsbewegung hineinragt. Allein, was hier in die Erscheinung 
tritt, ist nichts anderes als der notwendige Widerschein unserer Zerrissenheit 
in der Stellung zu den héchsten Lebensfragen iiberhaupt. Denn alle Bildung 
und am allermeisten die Volksbildung ist auf sichere MaBstabe und auf 
objektive Werte angewiesen, soll nicht das Werk selbst gefahrdet, ja zu einem 
Unsegen und einer Gefahr werden. Wo aber soll der Mensch Werte und Mab- 
stabe finden, wenn nicht in seiner Weltanschauung, und wo sollen diese Werte 
objektiv und die Mafstabe sicher und unverriickbar sein, wenn nicht in der 
Weltanschauung, welche ihre Wurzeln in die Offenbarungstat des wahrhaftigen 
Gottes gesenkt hat? Wie auf dem Gebiete des sittlichen Lebens die Persénlich- 


19 Vel. Titius, a. a. O., 30. 
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keit den obersten Wert darstellt, wie nur das wertvoll ist, was die Persénlichkeit 
fordert und ihr dient, unwertig aber alles, was sie schaddigt und hemmt, so ist 
es auch nicht anders auf dem Gebiete der Bildung und des Bildungswesens., Die 
Bildung ist echte Bildung, die in der Entfaltungs- und Reifungslinie der Per- 
sénlichkeit liegt, das Bildungsgut ist wertvoll, das diese Entfaltung und Rei- 
fung fordert, die Bildungsarbeit ist fruchtbar, die sich dieser Entfaltung und 
Reifung anpaft. Es scheint auch nur so, als sei der so gewonnene Mafstab zu 
theoretisch und darum praktisch nur wenig brauchbar. Man braucht nur einmal 
in einem einzelnen Falle die Anwendung zu machen, um zu sehen, wie einfach 
und leicht sie ist. Anderseits aber ist dieser MaBstab auch von derjenigen Weite, 
welche bei der Verschiedenheit der einzelnen zu bildenden Menschen notwendig 
ist. Denn er nimmt ja die einzelne Individualitat mit ihren eigenartigen Bediirf- 
nissen und Forderungen zum Ausgangspunkt und wirkt sich so, trotz der Gleich- 
heit des Grundsatzes an sich, in jedem einzelnen Falle verschieden aus. Freilich 
diirfen wir nicht vergessen, da ein groBer Teil unserer Volksbildungsarbeit gar 
nicht anders kann, ais Typen herauszustellen, auf die dann der Mafstab mehr 
schematisch angewandt werden mu8*°, Immer aber bleibt fiir alle Volksbildungs- 
arbeit auf dem Boden katholischer Uberzeugung der Grundsatz bestehen, daB 
allein die Herausarbeitung der christlichen Persénlichkeit, des katholischen. 
Menschen, ihr Leitstern und ihr MaBstab sein kann. 


Nur die Besinnung auf das Letzte und Hichste, was wir besitzen, fiihrt zur 
Klarheit. Mag man uns darob loben oder schelten, nur wenn wir den rechten 
Weg und das rechte Ziel sehen, nur wenn wir entschlossen den rechten Weg be- 
schreiten und das rechte Ziel unentwegt im Auge halten, kann unsere Arbeit voller 
Segen und Kraft sein. Es ist katholische Art, aufgeschlossen ftir alles Wahre und 
Gute zu sein, wie es auch katholische Art ist, die Uberzeugung anderer zu achten 
und zu ehren. Aber noch bedeutsamer ist die Uberzeugung von dem unver- 
gleichlichen Werte dessen, was wir aus unserem katholischen Besitz heraus der 
Volksgemeinschaft zu geben haben. Vergessen wir nicht, da8 solche Uberzeugung 
stolz und froh macht, aber auch im tiefsten verpflichtet. 


_——_——<—— 
20 Uber die Entwicklung des Volksbildungswesens vgl. Robert von Erdberg, Finfzig Jahre 
freies Volksbildungswesen. Berlin 1924. 
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Die Elberfelder Jefuitenmiffion 
und ihre Katechismusdramen (1658—1773). 


Von Prorektor A, Schiller in Boppard. 


ie niederrheinische Jesuitenprovinz mit ihrer Zentrale in Koln 

dehnte sich nach den Schrecken des DreiBigjahrigen Krieges in der Zahl 
ihrer Mitglieder, in neuen Niederlassungen und neuen Unternehmungen stark 
aus. Besonders entstanden nach und nach etwa ein Dutzend Volksmissions- 
bezirke ; in jedem wurden fiir die einzelnen Pfarreien bald von einem, bald von 
zwei bis vier Patres in regelmaBigem Turnus ignatianische Volksexerzitien von 
3 bis 14 Tagen veranstaltet. Sodann mehrten sich standig die nordischen Dia- 
sporamissionsstationen. Sie erstreckten sich tiber den ganzen protestantischen 
Norden Deutschlands hin, bis nach Stralsund, zeitweise bis tief in Schweden, 
Norwegen und Danemark hinein. Die Jesuitenprovinz zahltet im Jahre 1650 
493 Mitglieder; im Jahre 1700 waren deren 717. Sie umfaBte? um die Wende 
des Jahrhunderts 17 Kollegien, 2 Probationshauser, 7 Residenzen, 27 Missions- 
stationen. Zu den letzteren gehérte Elberfeld, das sich nie zum ‘Range einer 
Residenz aufzuschwingen vermochte. 

1. Elberfeld lag im Herzogtum Jiilich-Berg, dessen Herren die energisch 
katholischen Pfalzgrafen der neuburgischen Linie waren. Jesuiten waren Beicht- 
vater am Hofe des Herrscherhauses zu Diisseldorf ; Patres des Kollegs gingen hier 
als Berater ein und aus. Besonders stark begiinstigte und beférderte der fiir 
seine Religion leidenschaftlich begeisterte Pfalzgraf Philipp Wilhelm die katho- 
lische Sache. So griindete? und fundierte er finanziell im Jahre 1658 die bergische 
Jesuitenmission mit ihrem Sitz in den beiden Hauptorten Solingen und Elberfeld. 
Einem Beamten, der Finanzbedenken trug, antwortete er: Wenn ich das Geld 
nicht anders herbeischaffen kann, werde ich meinen Rock, ja mein Hemd dafiir 
verkaufen. Der Landesherr lieferte einstweilen fiir die beiden Patres, die in 
Solingen wohnten, und von denen einer excurrendo die Katholiken von Elberfeld 
pastorierte, jahrlich 200 Reichstaler und 20 Wagen Stroh. Die beiden ersten 
Missionare hieBen P. Marzell Lotzius und P. Simon Derkus. Derkus war beson- 
ders gut in den orientalischen Sprachen und in der Polemik beschlagen. Auf 
P. Lotzius folgte bald P. Petrus Bruxellius. Auch er war im Sinne seiner Zeit 
ein streitbarer Mann. Bald nach seiner Ankunft trat er in Solingen in 6ffentlichen 
Disputationen iiber 42 Quaestiones 6 Wochen lang — und zwar siegreich, wie 
seine Ordensbrtider melden — gegen die reformierten Prediger auf. Eine Folge 
dieser Disputationen soll die Konversion des reformierten Arztes Bernhard 


1 Trierer Stadtbibliothek, Handschrift 1620/407. Kataloge derPersonen undAmter usw. 

* B. Duhr, Geschichte der Jesuiten in den Landern deutscher Zunge. Freiburg 1907 ff., 
III, 18. 

> B. Duhr, a. a. O., Ill, 27; ferner Reiffenberg 11, Kélner Stadtarchiv. J. H., 637. 
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Daniel gewesen sein, die seitens der reformierten Prediger eine Angriffsschrift, 
seitens des P. Bruxellius eine Verteidigungsschrift hervorrief. — Das erste Auf- 
treten der Jesuiten in Solingen-Elberfeld entfachte bei den reformierten Pre- 
digern einen Sturm der Entriistung. An jedem Offentlichen Ungliick, das ge- 
schah, gab das Volk ihnen die Schuld. Als z. B. ein Unwetter die Felder ver- 
wiistete, wurden die beiden Jesuiten dafiir verantwortlich gemacht. In vier 
Dorfern der Umgegend hielten die Prediger Versammlungen ab, in denen be- 
schlossen wurde: Es darf kein Verkehr mit den Jesuiten gepflogen, vor allem 
aber kein religidses Gesprach mit ihnen gefiihrt werden. Niemand soll ihre 
Predigten besuchen, kein Prediger mit ihnen disputieren. Auferst traurig lagen 
nach dem Berichte der beiden Missionare bei ihrer Ankunft die religids-sittlichen 
Verhaltnisse der wenigen Katholiken ihres Gebietes. Krasse religidse Unwissen- 
heit und lasterhafte Gewohnheiten gingen Hand in Hand. In Solingen fanden 
sich anfangs kaum 40 Katholiken zum Gottesdienste ein. Als P. Lotzius das 
Hauflein verstreuter Katholiken zu den ersten Gottesdiensten zusammensuchte, 
erklarte ihm z. B. eine Frau, es habe fiir sie keinen Sinn, zur Kapelle zu gehen, 
denn sie habe zu Hause ihre Arbeiten. Andere brachten ahnliche Ausfliichte vor. 
Einige kamen schlieBlich wie die Schnecken gekrochen. Niemand rechnete es 
sich als Schuld an, am Sonntage die Messe ganz oder halb zu versdumen oder 
Freitags Fleisch zu essen. Nur die besser gesinnten Katholiken beichteten einmal 
im Jahre; die andern aber gingen viele Jahre lang nicht zur Beichte. Die Kinder 
kannten keine Gebete. Durch Geld und andere Geschenke muBten sie erst an- 
gelockt und zum Lernen der zehn Gebote angeregt werden. Nach einem halben 
Jahre Wirksamkeit war wenigstens soviel erreicht, daB die Predigten in jedem 
der beiden Orte schon 80 Horer zahiten. An den Hauptfesten des Jahres empfing 
jetzt schon die Halfte der Erwachsenen die Sakramente. 

Sechzehn Jahre hindurch wohnte der fiir Elberfeld bestimmte Pater (der 
erste war Derkus) mit seinen Ordensgenossen zusammen in Solingen. An allen 
Sonn- und Feiertagen zog er mit einem Laienbruder zu Fu nach Elberfeld, um 
hier die Messe zu lesen, Predigt und Christenlehre zu halten, die Kinder zu taufen 
und die Kranken zu versehen. Erst im Jahre 1674 schlugen beide in Elberfeld 
selbst ihren Wohnsitz auf, und so entstand hier, hauptsachlich durch die Be- 
miihungen der Baronesse Stratmann und des Richters Dr. Gerhard Conen, eine 
selbstandige Jesuitenmission*, deren Finanzierung der Landesfiirst Herzog 


4 Wir verlassen hiermit die Jesuitenmission Solingen. Sie zahlte im Jahre 1687 18 katho- 
lische und 5 halbkatholische Familien, zusammen 106 Katholiken. Im Jahre 1692 wurden hier 
9 Kinder getauft, 5 Ehen geschlossen und 5 Begrabnisse veranstaltet. Noch im Jahre 1695 zahite 
Solingen nur einen Priester, der in diesem Jahre 102 Predigten, an jedem Sonn- und Feiertage 
Katechese und an jedem dritten Sonntage im Monat die Ansprache in der Todesangst-Christi- 
Bruderschaft gehalten hatte. Schon bald danach aber kam fir Solingen ein zweiter Pater hinzu. 
Zum Jahre 1770 hei8t es von Solingen: Vor 50 Jahren waren kaum 100 Katholiken hier an- 
sassig. Der Zuzug wachst noch dauernd. Zu Ostern dieses Jahres zahiten wir tiber 500 Kom- 
munikanten. 
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Philipp Wilhelm tibernahm. Am 15. August 1658 hatte in Elberfeld in einem 
Privatzimmer des Richters Johann Brewer der erste katholische Gottesdienst 
stattgefunden. Es waren dabei 51 Personen anwesend, die aus. der weiten Um- 
gegend herbeigeeilt waren®. Elberfeld zahlte um diese Zeit (1653) 976 Einwohner®. 
Dann diente seit 1660 die alte Ratsstube in der Stadtwage am Markte (dem 
jetzigen Alten Markt) dem Pater mit Bruder als Sonntagswohnung; auf dem 
Speicher befand sich die Kapelle, die nun tiber 27 Jahre hindurch den Diaspora- 
katholiken des Kirchspiels Elberfeld als Quasipfarrkirche diente. Die Wage- 
meisterin Jungfer Katharina Katernberg hatte fiir 80 Taler die Verpflegung der 
beiden Ordensmanner iibernommen. Auch diente sie beim Gottesdienst als Vor- 
singerin’. Schon bald nach der Griindung einer eigenen Missionsstation in Elber- 
feld kam ein zweiter Pater hinzu. Die Verhandlungen des Kurfiirsten, die zur 
Griindung einer dritten Seelsorgerstelle fiihrten, setzten im Jahre 1755 ein; im 
folgenden Jahre bestimmte der Landesvater fiir deren Unterhalt jahrlich 
74 Reichstaler’. Er kniipfte die Bedingung daran, da8 von nun an Sonn- und 
Feiertags um 10 Uhr eine heilige Messe pro bono publico gelesen werde. Im Jahre 
1674 wurden von der Regierung fiir den zu Elberfeld wohnenden Pater 40 Reichs- 
taler und 20 Haufen Holz bestimmt; seit dem Jahre 1716 erhielt die Mission eine 
jahrliche Zulage von 70 Reichstalern. Im Jahre 1678 wurde der Stadtbezirk, in 
dem die Jesuiten wohnten, durch Feuer zerstért. Mit 40 Hausern wurden auch 
Wohnhaus, Kapelle und Schule der jungen Seelsorgsstation vernichtet; nur die. 
Mobel wurden gerettet. Notdiirftig wurde nun zunachst eine Kapelle eingerich- 
tet. Dann aber wurde bald am Turmhofe ein neues Kirchlein mit anschlieBendem 
Klostergebaude (Pfarrhaus) erbaut. Einen ungleich gréBeren Brand erlebte 
Elberfeld im Jahre 1687; 350 Hauser wurden vernichtet. Obschon mitten im 
Flammenmeere gelegen, blieben die Wohnstatte der Jesuiten und das noch nicht 
ganz fertige Kirchlein doch unversehrt. Da die Kirche der Reformierten durch 
das Feuer unbenutzbar geworden war, besuchten viele Protestanten nun einst- 
weilig den katholischen Gottesdienst. Die katholische Gemeinde wuchs nun so 
schnell an, daB diese neuerbaute Kapelle, obschon sie etwa 400 Personen fassen 
konnte, sich nach einem Menschenalter als zu klein erwies. Der riihrige P. Ferdi- 
nand Bell erbaute daher von 1729 bis 1732 eine neue, geraéumige Kirche, die den 
Katholiken Elberfelds bis zum Jahre 1825 als Pfarrkirche diente®. Sie war, wie 
auch die vorhergehenden Kapellen, dem hl. Laurentius geweiht, der schon in 


5 Vgl. K. Neumann, Die katholische St.-Laurentius-Kirche in Elberfeld. Mitteilungen des 
Rheinischen Vereins fiir Denkmalpflege und Heimatschutz, 1910, 97 ff. 

° F, Jorde, Bilder aus dem alten Elberfeld. Elberfeld 1907, 275. 

fF Jorde, a AO, Ale ae soe ; 

* Alle nicht besonders signierten Nachrichten nach dem Jahre 1679 sind den Litterae 
annuae Societatis Jesu entnommen. Kélner Stadtarchiv, I. H., 642—656. Da diese Quelle 
chronologisch und innerhalb der einzelnen Jahre nach den Orten alphabetisch geordnet ist, 
lassen sich unsere Angaben auch ohne weitere Kennzeichnung leicht nachpriifen. 

® Vg'. K. Neumann, a. a. O. 
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vorreformatorischer Zeit Pfarrpatron von Elberfeld war, wie auch die Stadt den 
Rost des Martyrers im Wappen zwischen den Klauen des bergischen Léwen trug. 
Der erste katholische Kirchhof wurde vom Kurfiirsten-Herzoge Philipp Wilhelm 
im Jahre 1671 auf dem oberen Teile des heutigen Neumarktes angelegt?®. 

In den Stadten mancher ihrer Niederlassungen nehmen sich die Jesuiten mit 
Liebe der Volksschulen an. In der Diaspora aber, wo sie die Seelsorge iibten, 
griindeten und leiteten sie die Schulen. Von mancher Station lesen wir, dab, 
wenn kein geeigneter Schulmeister zu haben war, ein Jesuit monatelang den 
Unterricht selbst erteilte. — So wurde ebenfalls zu Elberfeld gleich zu Beginn 
der katholischen Seelsorge auch eine katholische Volksschule gegriindet. Die 
armeren Kinder zahlten kein Schulgeld. Seit dem Jahre 1679 zahlte der Kurfiirst 
,zu nothiger Erhaltung der katholischen Schul, deren Schulmeister oder Schul- 
meisterin, juxta dispositionem patrum Societatis Jesu 20 Reichstaler als Sala- 
rium“, Schon im Anfange wird gemeldet, daB die Schule der Seelsorge grofen 
Nutzen brachte. Ahnliche Berichte wie zum Jahre 1690 finden wir 6fter: Unsere 
Votksschule begann in diesem Jahre aufzubliihen durch die Zahl und durch das 
gute Betragen ihrer Kinder. Im Jahre 1696 bezog die Schule ein neues, grofes 
Gebdaude, das der Hofkammerrat und Richter Dr. Gerhard Conen auf dem Turm- 
hof als Schul- und als Armenhaus hatte errichten lassen. Die beiden Armen- 
pfleger wurden nun auch die Provisoren der Schule. Zum Jahre 1706 lesen wir: 
Unsere Trivialschule erhob sich zur groBen Freude der Gemeinde zu héchster 
Bliite. Hier und da werden Kinder, die bisher die protestantischen Schulen be- 
sucht hatten, ihr zugefiihrt. Das Leichensingen hielt die katholische Schule 
das ganze 18. Jahrhundert hindurch bei, als die reformierten und lutherischen 
Schulen es langst abgeschafft hatten!2. — Im Jahre 1714 wurde in der rithrigen 
Diasporagemeinde auch eine katholische Madchenschule ins Leben gerufen, wo- 
durch viele Kinder aus protestantischen Schulen herausgezogen wurden. Aber 
auch protestantische Kinder, auch solche angesehener Familien, besuchten bald 
die neue katholische Madchenschule. Diese so gliicklich anhebende Veranstaltung 
erfreute sich aber keines dauernden Bestandes. Durch welche Umstande ihr 
Untergang herbeigefiihrt wurde, ist uns unbekannt. Zum Jahre 1745 erfahren 
wir: Es wurde in Elberfeld, nachdem die Madchen seit mehreren Jahren wieder 
die katholische Knabenschule besucht hatten oder iiber verschiedene protestan- 
tische Schulen verstreut waren, eine neue, auf einer Stiftung beruhende katho- 
lische Madchenschule gegriindet, in der nicht nur Lesen und Schreiben’’, sondern 


10 Q. Schell, Der ehemalige Missionsgarten in Elberfeld. Monatsschriften des Bergischen 
Geschichtsvereins, 1914, 32 ff. 

11 Diisseldorfer Staatsarchiv, Jiilich-Berg, Geheimer Rat. B. Nr. 188. 

12°F. forde, a. a. O.,. 104. 

183 Rechnen wurde damals in Madchenschulen duBerst selten gelehrt. Den Unterricht in 
Biblischer Geschichte im heutigen Sinne kannte man noch nicht. Der Katechismus 
gehorte in die Kirchenkatechese. Wohi gab es gelegentliche religiése Unterweisungen ; der 
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auch verschiedene weibliche Handarbeiten gelehrt werden. Eine ,,geistliche 
Jungfer‘ war Lehrerin. Auch diese zweite katholische Madchenschule erreichte 
nicht das Ende der Jesuitenzeit. 

Die Bevélkerung und die Stadtbehérde waren im allgemeinen scharfe Gegner 
des wachsenden katholischen Einflusses. Die katholische Landesregierung hin- 
gegen forderte den Katholizismus energisch auf Schritt und Tritt. Aber erst im 
Jahre 1690 riickte zum ersten Mal ein Katholik in das Amt eines Stadt- 
schoffen ein. ,,Diesempfand“, wie die Litterae annuae melden, ,,die Bevélkerung 
als neu und durchaus unerhort**. 

Folgende Daten mégen uns eine Einsicht in das allmahliche Wachsen der 
Bevolkerungsziffer der Katholiken gewahren. Viele Gemeindeglieder waren 
(1730) Dienstboten oder Arbeiter in reformierten Hausern, Leute, ,,die nichts 
besitzen als ihren katholischen Namen‘‘. Diese Elemente bestanden (1748) meist 
aus vagierenden, leichtgesinnten Personen, die Freitags Fleisch essen, Feiertags 
arbeiten, keine Sakramente empfangen und nach und nach ihrer Religion gegen- 
iiber vollig gleichgiiltig werden. Wir beobachten daher, da zu allen Zeiten eine 
Hauptsorge der Missionare immer wieder darauf gerichtet war, die katholischen 
Dienstboten aus protestantischen Hausern herauszuziehen. Im Jahre 1670 zahlte 
Elberfeld nach einer statistischen Aufstellung ftir die Diisseldorfer Regierung 
,unter Leitung von Ernst Copper, Jesuitenpriester und Missionar,‘‘ ungefahr 
115 Katholiken1*, Im Jahre 1659 taufte P. Derkus 4 Kinder und traute 1 Paar; 
1660—1670 fanden 7 Trauungen und 32 Taufen statt, 1670—1680 20 Trauungen 
und 57 Taufen, 1680—1690 22 Trauungen und 82 Taufen, 1690—1700 20 Trau- 
ungen und 65 Taufen. Im Jahre 1744 faBte Elberfeld nach dem Berichte der da- 
mals in der Pfarrei wirkenden jtilich-bergischen Volksmission rund 12 000 Refor- 
mierte, 4000 Lutheraner und 700 Katholiken!*. Die Katholiken seien arm, 
wohnten zerstreut, und viele von ihnen standen bei Protestanten in Dienst. Die 
Pfarrei zahlte im Jahre 1748 600 Kommunikanten. Zum folgenden Jahre 1749 
heiBt es: Die Zahl der Katholiken wachst von Tag zu Tag, so daB wir zu Ostern 
an 700 Kommunikanten hatten. Im Jahre 1757 waren es fast schon 1000 Kom- 
munikanten; nie zdhlte eine Predigt weniger als 500 Zuhérer. Im Jahre 1765 
wird die Kommunikantenzahl der Pfarrei auf 1050 (Seelenzahl 1260) angegeben. 
Dies bedeutet ungefahr den zehnten Teil der Bevolkerung!?. — Das Jahr 1752 


Stoff des Lese- und Schreibunterrichtes war meist religidser Natur; die Kirchenkatechese 
wurde in der Schule wiederholt und eingepragt. Der ganze Geist der Schule war religiés. 

4 Im Stadtprivileg vom Jahre 1708 bestimmte Kurfiirst Johann Wilhelm, -daB zu den 
sieben Stadtschéffen, ,,auch Catholischer Religion zugethane capable Biirger admittirt werden 
sollen“. Zeitschrift des Bergischen Geschichtsvereins, 1883, XIX. 

*© O. Schell, Geschichte der Stadt Elberfeld, Elberfeld 1900, 75. 

16 Die Zahl der Protestanten ist stark iibertrieben. 

7 Im Jahre 1785 zahite Elberfeld unter 15 500 Einwohnern ungefahr 2000 Katholiken. — 
Die katholische Mission erstreckte sich tiber das ganze Amt, 2'/, Stunden Wegs im Durch- 
messer, Im Jahre 1789 wurde die Kommunikantenzahl vom Pfarrer selbst auf 1500 geschatzt, 
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brachte der Stadt einen wirtschaftlichen Riickschlag; der Hande! ging zuriick, 
weil, wie es in den Jahresbriefen heiBt, er in den Nachbargegenden daniederlag. 
Das Volk hatte wenig Arbeit und daher wenig Lohn. Die Armut wurde so allge- 
mein, und die Bettler pochten so ungestiim an die Tiiren, daB die Last kaum zu 
tragen und dazu die Gefahr groB war. — Der Zuwachs der Bevilkerung rekru- 
tierte sich (1756) ,,aus ganz Europa‘. ,,Wegen des Handels, der Fabriken, der 
Laden und nicht zuletzt wegen des triigerischen Geriichtes der Handelsreich- 
tiimer kommen die Leute; aber weil hier wegen der ungeheuer groBen Ein- 
wohnerzahl alles sehr teuer ist, so miissen sie alles, was sie durch schwere Arbeit 
sich verdient haben, wieder verzehren. Wenn jemand krank wird, so ist er auf 
fremde Mildtatigkeit angewiesen. Wenn die Katholiken nun ihren wahren 
Glauben verlassen, so wird ihnen von den Protestanten alles Nétige mit frei- 
gebiger Hand gespendet.‘‘ Die Apostaten, so fahrt der Bericht fort, werden 
protegiert, so daB sie leicht zu Wohlstand gelangen; unter sie werden, wie unter 
andere Protestanten, die Renten alter katholischer Stiftungen verteilt. Hierin 
liege eine groBe Gefahr fiir arme, glaubensschwache Katholiken. In einer fiir ihr 
Seelenheil besonders bedenklichen Lage befanden sich solche, die bei Protestanten 
in Dienst standen. Vielen wurde daher von den Jesuiten geraten, ihre Stellung 
aufzugeben und in eine katholische Gegend zu ziehen. — Auch im Jahre 1766 
wird noch der gréBte Teil der Gemeinde als arm bezeichnet ; er bestand aus Tage- 
l6hnern und Webern, die (1772) ,,wegen des jetzt weniger blithenden Handels 
weder Arbeit noch Brot haben“. 

Zuweilen melden uns die Litterae, daB unter der Beviélkerung bésartige 
Epidemien herrschten. So wiitete im Jahre 1742 weit und breit eine neue Art 
ansteckender Krankheit, gegen die die Arzte noch kein Heilmittel kannten. Ein 
Pater, der Tag und Nacht bei den Sterbenden geweilt hatte, erlag der Seuche. 
Es war dies P. Anton Kenius aus Jiilich, 43 Jahre alt, 23 Jahre im Orden. Unter 
anderem wirkte er friiher als Professor der Moraltheologie fiir den Nachwuchs 
des Trinitarierordens zu Vianden im Luxemburger Lande (Erzdidzese Trier). 
Ferner werden in den Jahren 1748/49, 1757/58 und 1772 ansteckende Fieber 
(Dysenterie) gemeldet, an denen viele Katholiken starben, doch nicht so viele, 
daB man die Liicken in der Kirche merkte. Zur Verwunderung der Protestanten, 
deren Prediger, wie wenigstens der Annalist meldet, nicht so handelten, standen 
die Patres den Kranken Tag und Nacht zur Seite, oft auch mit materieller Unter- 
stiitzung. Das Volk der weiten Umgegend stromt zur Jesuitenkirche, so daB dies 
gerdumige Gotteshaus sich als zu klein erwies. 

Viermal wurde Elberfeld im Laufe der Zeit durch die im Jahre 1690 vom 
Herrscherhause gegriindete jiilich-bergische apostolische Jesuiten-Volks- 
mission beackert, erstmalig im Jahre 1694. Damals dauerte die Mission nur 
einige Tage, und ihre Methode war schlicht. Es liegt uns tiber diese erste Mission 


die der Kinder auf 400. Die meisten Pfarrkinder sind Handwerker oder, wie der Pfarrer meldet, 
sonst bediirftige Leute (Diisseldorfer Staatsarchiv, Jiilich-Berg, Geheimer Rat, B. Nr. 188). 
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in Elberfeld leider kein besonderer Bericht vor. Aber allgemein wurden in diesem 
Jahreszyklus in gemischten Gegenden, um die Katholiken geistig zu waffnen, 
Kontroverspredigten veranstaltet; es wurde vor dem Dienst bei Protestanten 
gewarnt, Kinder wurden aus protestantischen in katholische Schulen tiberfiihrt 
u. dgl. — Die zweite Mission erlebte Elberfeld 24 Jahre spater, im Jahre 1718. 
Kurz vorher war in die jiilich-bergische Mission von Italien her die Segneri- 
Methode eingefiihrt worden. Die Missionen dauerten jetzt im allgemeinen 
14 Tage. Die Vortrage waren straff nach dem Exerzitienbitichlein des hl. Ignatius 
_ aufgebaut. Allerhand auf das Gemiit wirkende Excitamenta waren eingestreut, 
wie nachtliche BuBprozessionen mit Geiflergruppen, Gei&elungen der Patres 
auf offener Biihne, Verséhnungs- und Umarmungsszenen nach der Predigt tiber 
die Feindesliebe usw. Die Patres waren gekleidet, wie man sich den hl. Franz 
Xaver in Indien vorstellte. Die Patres arbeiteten mit einem Totenschadel auf 
der Kanzel, versengten sich dort, um die Héllenqualen zu veranschaulichen, mit 
einer Fackel den Arm u. dgl. Das KéIner Generalvikariat aber verbot schon bald 
derartige Exotica. Auch lieBen die Patres aus vorsichtiger Berechnung in stark 
gemischter Gegend noch weitere Modifikationen eintreten. So wurde die Dauer 
der Mission zuweilen bedeutend abgekiirzt. Pfingsten begannen die heiligen 
Ubungen zu Elberfeld. Auf dem Markte war unter freiem Himmel auf einer 
Biihne die Kanzel aufgeschlagen. Fiir die Mission waren drei Tage vorgesehen ; 
aber wegen der Menge der Teilnehmer wurde sie um weitere drei Tage verlangert. 
Taglich wurde das Sanktissimum in Prozession aus der Kirche zur Biihne tiber- 
fiihrt. Hier fanden jeden Tag zwei Predigten, eine Ansprache sowie das Abend- 
gebet mit Gewissenserforschung statt. Am ersten Tage erschienen nur wenige 
Protestanten. Die Prediger, die ausstreuten, die Katholiken beabsichtigten, 
Konflikt und Aufruhr zu erregen, hielten sie zurtick. Bald aber war der Platz 
gedrangt voller Menschen; alle Fenster waren besetzt. Die Mission verlief gut, 
ohne Zwischenfalle. Das von ihr eingefiihrte gemeinschaftliche Abendgebet der 
Gemeinde wurde spater in der Kirche fortgesetzt. Als Dauerfrucht der heiligen 
Ubungen wird ferner angegeben: Seit der Mission ist stets die Kirche tiberfillt. — 
Die dritte Mission erlebte Elberfeld 26 Jahre spater; sie begann am Tage vor 
Laurentius (das ist am 9. August) 1744. Der fremde Missionar, der den Bericht 
erstattete, meint, die Elberfelder seien héflich und von Natur aus human gesinnt, 
in ihre Irrlehre aber seien sie fest verstrickt. Da& man der protestantischen Be- 
volkerung nicht so ganz sicher war, zeigt ein obrigkeitliches Dekret, das jede 
Stérung der Mission unter schwerer Strafe verbot; auch muB8te die Biihne auf 
dem Markte bei Nacht bewacht werden. Schon bei den Predigten des ersten 
Tages stellte sich eine sehr grofe Volksmenge ein. Zu den Missionen in damaliger 
Zeit pflegten die Dérfer in einem Umkreise von 3—4 Stunden in Prozessionen 
herbeizuwallen. So kam Solingen, wo kurz vorher Mission gehalten worden war, 
nach Elberfeld; aber auch aus der ganzen iibrigen Diasporaumgegend strémte 
viel Volk herbei. Die offizielle polemische Predigt auf dem Markte wurde in 
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einer fiir die Reformierten schonenden Weise gehalten, was auch in hohem Make 
deren Billigung fand. Hohe Beamte, so die Amtmanner v. Schirp und v. Nagel, 
begleiteten Kerzen tragend das Sakrament. Abendpredigt und Abendgebet fan- 
den nicht auf der Biihne statt; auch wollten die Missionare, da sie Tumulte be- 
fiirchteten, die nachtlichen BuBprozessionen unterlassen. Da aber ein Elberfelder 
Pater, der die Verhaltnisse gut kannte und die Bewohner fiir freundlich ausgab, 
dazu riet, wagte man es doch. Eine ungeheuer groBe Volksmenge, darunter wohl 
2000 Protestanten, beteiligten sich an der Mission. Alle waren befriedigt. Viele 
vergossen oft Tradnen. Der optimistische Annalist meint, viele Protestanten 
waren katholisch geworden, wenn nicht auBere Riicksichten sie zuriickgehalten 
hatten. Ein reformierter Prediger soll seiner Gemeinde gesagt haben: Die Patres 
predigen die Wahrheit ; ich habe euch oft dasselbe gesagt ; auf mich habt ihr aber 
nicht gehGért; so folget denn jetzt wenigstens den Patres. In die letzte Predigt 
wurden Kontroverspunkte eingeflochten. Dies erregte bei den Andersglaubigen 
zwar Anstof ; da der Prediger aber dabei mit vorsichtiger Bescheidenheit verfuhr, 
verhielten sie sich doch stille. Zum Schlu& der Predigt dankte der Pater im 
Namen seiner Mitbriider auch den Protestanten fiir ihren Besuch und fiir ihr 
Verhalten. — Zwanzig Jahre spater, im Jahre 1764, schlug die jiilich-bergische 
Volksmission zum ietzten Male um Pfingsten auf dem Markte zu Elberfeld ihre 
Biihne auf. Tausende Protestanten beteiligten sich; sogar in ihren Hausern er- 
ténten BuBgesdange aus dem Missionsbtichlein; aber nur zwei konvertierten. 
Katholiken und Protestanten belagerten an den um den Markt liegenden Hausern 
die Fenster und die Dacher.  Fiinfzig Kinder wurden bei dieser Mission unter 
feierlichem Geprange und unter den Tranen des Volkes auf der Biihne zur ersten 
Kommunion gefiihrt?®. Die Mission dauerte 20 Tage. Viel Volk zog den Missio- 
naren weithin auf andere Stationen nach. Als Dauerfrucht dieser Elberfelder 
Mission wird angegeben: bei der Friihmesse wurden das Morgengebet nach dem 
Missionsbuche, das Vorbeten des Rosenkranzes sowie andere deutsche Gebete 
und Gesange eingefiihrt?®. 

Wir haben bei den Volksmissionen bereits beobachtet, wie sich unter dem 
Schutze der Staatsgewalt die kleine katholische Schar in einer erdrtickend 
starken protestantischen Umwelt zur Geltung bringt. Noch starker tritt dies 
bei der alljahrlichen Fronleichnamsprozession zutage. Uberall in den 
jiilich-bergischen Landen bildete sich in der kirchlichen Diaspora dieses an sich 
so friedliche, warm und freudig strahlende Fest leider zu einem Trutztage aus. 
Es rollt von ihm aus der Zankapfel der Parteien durch die Jahrzehnte. In 
Stadten, die durch Tradition und aus Uberzeugung in tiberwaltigender Mehrheit 


18 Die 4uBere Feier der Kindererstkommunion erhielt auf den Jesuitenvolksmissionen 
des 18. Jahrhunderts ihre Auspragung. 

19 Ohne Zweifel haben die Jesuitenvolksmissionen im 18. Jahrhundert auf die Ausgestal- 
tung und Einbiirgerung der Stillmesse mit deutschemVolksgebet und Volksgesang 
einen starken Einflu8 ausgetibt. Eine Untersuchung dieser Frage ware zu begriiBen. 
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energisch protestantisch gesinnt waren, entfaltete sich auf offenem Markte unter 
dem Schutze der katholischen Landesobrigkeit die ganze Pracht des katholischen 
Gottesdienstes. Hier war die Rednerbiihne aufgeschlagen. Die vorziiglichsten 
Prediger wurden eingeladen, um hier, zuweilen unter Militarbedeckung, die Fest- 
predigt zu halten, die an diesem Tage herkémmlicherweise polemischer Natur 
war. Die Gegner unterdriickten natiirlich beim Anblick des Schaugepranges und 
beim Héren der Predigt nur miihsam ihre Erbitterung, die sich mancherorts in 
Steingefechten, anderswo nachher durch Tinte oder Druckerschwarze Luft 
machte. — So wird in den Litterae annuae auch zu Elberfeld jedes Jahr dieser 
eucharistische Trutztag hervorgehoben. Fast alljahrlich wird der glanzvollen 
Feier auf dem Markte, der polemischen Predigt, des Beifalls der Katholiken, der 
Ruhe und Bescheidenheit, ja sogar des Beifalles (?) der Protestanten gedacht. 
Aus der weiten Umgegend strémte an diesem Tage das katholische Volk hinzu ; 
auch ganze Gruppen aus Barmen, Solingen und anderen Orten stellten sich 
prozessionsweise ein. Im Jahre 1723 z. B. trug die Elberfelder Prozession eine 
Reihe glanzend gekleideter Statuen einher, darunter ihren Kirchenpatron Lauren- 
tius und die Jesuitenheiligen. Die Festpredigt hatte diesmal den Vorspruch: 
Wir sind Kinder der Heiligen und erwarten jenes Leben, das Gott denen geben 
wird, die ihren Glauben niemals von ihm abwenden (Tobias 2, 18). Im Jahre 1759 
wurde ein Festredner aus dem Jesuitenkolleg zu Diisseldorf verschrieben, der 
gegen die Abendmahlauffassung der Reformierten auftrat. Noch zum Jahre 
1765, da doch schon der ausgleichend wirkende Geist der Aufklarung leise herauf- 
zog, hei&t es: Die theophorische Prozession erfreute sich 4uBerst zahlreicher Zu- 
schauer und Horer. Sie zog aus der kiirzlich stilvoll (satis eleganter) restaurierten 
Kirche in langem und glanzvollem Zuge nach dem Markte. Hier hielt der Jesuiten- 
prediger vor einer zusammengepferchten Menschenmenge eine fruchtreiche pole- 
mische Rede, und zwar eine energische. — Einmal, im Jahre 1725, kam es zu 
Elberfeld, wo sonst die Protestanten vorsichtige Zuriickhaltung geiibt hatten, 
bei der herkO6mmlichen Laurentiusprozession zur Kirchweihe zu Tumulten. 
Das Feuer wird wohl geschiirt worden sein durch die nicht lange zuvor erfolgten 
Repressalien PreuBens, Hannovers und Hessens gegen die Kurpfalz und durch 
die Heidelberger Wirren. Kurbrandenburg war der anerkannte Schutzherr des 
Protestantismus im jtilich-bergischen Lande, der sich aller Beschwerden an- 
nehmen muBte ; der nachste Resident wohnte in Diisseldorf. Einige Protestanten 
hatten in diesem Jahre 1725 vor der feierlichen Prozession den Hut nicht ab- 
gezogen ; sie waren dann mit Gewalt (manu forti) zum Abnehmen des Hutes ge- 
zwungen worden. Wahrend der Predigt umstanden die so GemaBregelten mit 
Kniippeln und Steinen bewaffnet die Kirchhofsmauer. ,,Sie hielten jetzt die 
frevelhaften Képfe hartnackig bedeckt; sie beabsichtigten, die Prozession mit 
Steinen zu iiberschiitten, wenn sie nochmals zur kleinsten Ehrfurchtsbezeugung 
gezwungen wurden.“ Um ein Handgemenge zu vermeiden, stellten sich die 
Patres, auch wahrend der Predigt und beim Riickwege, als sahen sie nichts. 
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» Jetzt (am Schlu8 des Jahres, bei Abfassung des Berichtes) aber hoffen wir, 
daB auf unsere Eingabe hin die Rebellen so gedemiitigt werden, daB sie solches 
in der Stadt eines katholischen Fiirsten in Zukunft nie wieder wagen werden.“ 
Wie wir aus dem Bericht des folgenden Jahres (1726) erfahren, sind tatsdchlich 
die protestantischen Ruhestérer wie auch der Stadtmagistrat wegen seiner Un- 
achtsamkeit von der Landesregierung streng bestraft worden?®. 

Wie eine katholische Aufklarung so gab es zweifelsohne auch einen katho- 
lischen Pietismus. Es ware ebenso erfolgreich wie interessant, den pietistischen 
Strémungen im Katholizismus, besonders in dessen Gebets- und Erbauungs- 
literatur, nachzugehen. Um ein Beispiel anzufiihren: die Entwicklung der 
minniglichen Herz- Jesu-Mystik gehért hierher. Die Grundstimmung des Pietis- 
mus drang nach dem Dreibigjahrigen Kriege, besonders aber gegen Ende des 
17. Jahrhunderts in die Religionen aller europdischen Kulturnationen ein. Es 
ist nun anregend, zu beobachten, mit welchen Augen die in gemischten Gegenden 
wirkenden Jesuiten, die aber, ohne sich dessen bewuBt zu sein, nach und nach 
selbst in eine neue religidse Geftihlsstimmung hineingeglitten waren, den neu 
auftretenden protestantischen Pietismus betrachteten. Jedenfalls empfand man 
katholischerseits die sich ergebende Spaltung und den Gegensatz zum ortho- 
doxen Protestantismus als erfreulich; jedenfalls fihlte man bei den Abtriinnigen 
vom Orthodoxismus auch die Anndherung an die eigene Geftihlswelt heraus und 
hoffte so auf Briicken zu Konversionen. Wir werden, um Elberfeld als mitten 
in der Bewegung liegend betrachten zu kénnen, beziiglich des Materiales lokal 
etwas weiter ausholen. — Im Jahre 1699 erwahnte die Ostfrieslander Je- 
suitenmission ,,die im Lande hie und da auftauchende Abfallbewegung der 
Pietisten, einer neuen, sehr regen Sekte aus dem Luthertum“. — Das Kolleg zu 
Osnabriickschreibt im Jahre 1701: Der Pietismus schleicht durch unsere Stadt. 
Sogar die Prediger stehen gespalten einander gegentiber. Viele Lutheraner ge- 
stehen, sie wiBten nicht mehr mit Sicherheit, was sie glauben, woran sie sich 
halten sollten. Im folgenden Jahre 1702 disputierten die Pietisten Offentlich zu 
Osnabriick. Der Berichterstatter setzt dann eingehend die Lehre der Pietisten 
auseinander. Unter anderem verwerfen sie alle Glaubensregeln und -formeln. 
Nur die Liebe und ein christliches Leben werden gefordert. Der Gottesdienst 
sei an keinen Ort und an keine Zeit gebunden; so halten sie in Privathdusern 
ihre Konventikel ab, ohne Riicksicht auf Sonn- oder Festtage zu nehmen, 
meistens zur Nachtzeit. Sie verwerfen alle Zeremonien. In Osnabrtick treten die 
Jesuiten scharf gegen den Pietismus auf. — Das Kolleg Paderborn schreibt 
zum Jahre 1706: Ein groBes Feld der Tatigkeit boten uns die Pietisten; sie 


20 Die Darstellungen bei Schell (273) und bei Jorde (89) schpfen nicht aus unserer Quelle. 
— Wieder im Jahre 1767 beschwerte sich ein Prediger, die Prozession sei tiber den refor- 
mierten Kirchhof gezogen und habe ihn durch ihr Singen im Gottesdienst gestort. 
Vgl. A. Schiiller, Die Herz- Jesu-Verehrung in der Erzdiézese Trier, Pastor bonus, 36. Jahrg., 
321 ff. 
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fiihren diesen Namen, obschon sie von den alten Pietisten sich stark unterscheiden 
und zum Schlechten herabgeglitten sind. Hier in Paderborn hat diese Sekte 
ihre Pflanzschule aufgeschlagen, von der aus sie verdeckt, aber weithin in die 
ganze Nachbarschaft ihr Gift verbreitet. Auf einen Schlag wurden 20 Sektierer 
ins Gefangnis geworfen. Von den Jesuiten wurden sie hier pastoriert. Diese 
gaben sich groBe Mithe, ihr Herz zu erweichen und sie zur Herde zuriickzufihren ; 
taglich wurden ihnen viele Wochen hindurch Vortrage gehalten; ihre krassen 
Irrtiimer wurden widerlegt, und die reine Lehre wurde ihnen vorgetragen. Es 
scheint sich hier also wohl um urspriingliche Katholiken gehandelt zu haben. 
Die Bemithungen der Jesuiten zeigten wenig Erfolg. SchlieBlich wurde auf 
Richterspruch hin ein Teil mit Ruten gestrichen, ein Teil aus dem Vaterlande 
verbannt. — Im Jahre 1737 schon tauchen in Solingen*!zum ersten Male die 
Herrnhuter auf. In diesem Jahre wurde der Stifter der neuen pietistischen 
Sekte, Graf Zinzendorf, aus Sachsen verbannt, und jetzt erst begann die Aus- 
breitung in ferne Lander. Horen wir den Bericht der Solinger Jesuiten:,,In diesem 
Jahre erlebte man in Solingen und in den Nachbarorten eine neue Sektenart, die 
zusammengeschmolzen ist aus Luthertum und Pietismus, die in Herrnhut entstand. 
Ihre Anhanger werden hier ,,die Feinen‘‘, anderswo ,,Stonitten“‘ genannt??. Um 
sie in ihrem Glauben zu festigen, kam einer der neuen Pseudoapostel hierher, 
der aber schon bald darauf gefangen nach Diisseldorf abgefiihrt wurde. Die 
Kirche besteht nach ihrer Ansicht nur fiir die Kinder und fiir das unmiindige 
Volk. Ihre Hauptversammlungen halten sie im Hause eines lutherischen Pre- 
digers auBerhalb der Stadt ab, wo jeder, auf den der Heilige Geist herabgekommen 
ist, Offentlich predigen darf. Nach Gesang und Predigt wird gegen Abend die 
groBe Menge heimgeschickt. Die Vornehmeren veranstalten dann ein prachtig 
hergerichtetes Mahl, das sie Agape nennen. Die Tiiren des Speisesaales werden 
dabei geschlossen. Nicht einmal Diener oder Magde werden zum Auftragen der 
Speisen zugelassen. Unsere Katholiken wurden, damit sie solches Gift nicht 
einsaugen, vor ihren Versammlungen eindringlich gewarnt.‘‘ — Im Jahre 1746 


#1 Im Jahre 1717 wird in den SolingerLitterae annuae auf die Sekte der Wiedertaufer 
hingewiesen. Sie zahlten im Amte iiber 4000 Anhanger und bereiteten der Orthodoxie ernste 
Sorgen. Ihre Versammlungen hielten sie in Privathadusern oder in entlegenen Waldern ab. 
Laienprediger und sonst ganz Ungebildete interpretierten die schwierigsten Stellen der Heiligen 
Schrift ; aus 4uferen Anzeichen schlossen sie, daf& sie vom Heiligen Geiste erfiillt seien. Viele 
Manner und Weiber wurden in diesem Jahre in der Wupper wiedergetauft. Sechs von ihnen 
wurden von den Reformierten dem Richter, einem Katholiken, ausgeliefert. Sie erklarten 
aber, lieber all ihr Vermégen, ja ihr Leben hinzugeben, als ihren Glauben zu verleugnen. Viele 
von ihnen besuchen an Sonn- und Feiertagen die Jesuitenkirche und héren eifrig der Predigt 
zu. Es gab welche, die mit den Jesuiten sich Privatgesprache erbaten; sie erklarten, lieber 
katholisch werden als zu der unfrommen kalvinischen Irrlehre zuriickkehren zu wollen, Mit 
einem Worte: Der hiesige Kalvinismus fiirchtet die Entfremdung der Seelen und dieses ver- 
hangnisvolle Schisma. 

2 ,,Die Feinen‘ werden die Anhanger pietistischer Konventikel heute noch she eR 
Den Ausdruck ,,stonittae‘’ weiB ich nicht zu deuten. 
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tauchten zu Elberfeld®* ,,zwei lutherische Missionare oder BuBprediger“ mit 
Empfehlungen aus Danemark auf. Anfangs erfreuten sie sich eines groBen Zu- 
laufes, besonders seitens der Lutheraner. Als die Missionare aber einige Tage 
hindurch unaufhérlich in exotischer und dem evangelischen Wesen ganz fremder 
Weise und in trivialer Form nur BuBe gepredigt hatten, wandten sich die Zuhdrer 
und schlieBlich auch die lutherischen Stadtprediger von ihnen ab. — Ein Bericht 
der Jesuitenmissionsstation zu Miilheim an der Ruhr vom Jahre 1756 fiihrt 
uns etwas tiefer in das pietistische Sektenwesen der Gegend ein. Ofter, so heiBt 
es dort, kann man von Arbeitern héren: Die Katholiken machen, um den Himmel 
zu erobern, gewaltige Anstrengungen; wir Reformierte hingegen, die wir auch 
dorthin streben, geben uns leider nur geringe Miihe. Wenn Gott wirklich so viele 
und so groBe Werke der Andacht verlangt, dann moge er uns gnadig sein. Um 
in ihrem Gewissen Ruhe zu erlangen, versuchten einige solcher religids Schwan- 
kenden, mit den Patres Kolloquien zu veranstalten, die sie ,,Trostgespracher‘‘ 
nannten; andere empfahlen sich in das 6ffentliche Gebet der Katholiken. Um 
dies zu erlangen, brachten sie den Patres reiche Almosen. Andere schickten ihnen 
brieflich MeBstipendien. Trotzdem hielt aber alle irgend ein irdischer Grund, wie 
Liebe zur Verwandtschaft, Geschaftsriicksichten u. dgl., von der Konversion ab. 
Es milderten sich also die Gegensdtze. So erbaten manche gebarende oder 
nahrende protestantische Frauen von den Patres gesegnete oder durch die Be- 
rtihrung mit den Reliquien geheiligte Dinge*. Sie trugen solche am Halse, damit 
kein béser Zauber ihnen oder ihrem Kinde etwas anhaben kann. Ahnliches Lob 
verdienen solche Protestanten, die an héheren Festtagen die Jesuitenkirche be- 
suchen und die Prozessionen mitmachen. Es wurden deren in Miilheim wenigstens 
100 gezahlt. Sie sangen z. B. mit den Katholiken das deutsche Lied: ,,O Gott, 
ich liebe dich.‘ Wir haben es hier mit Anhangern einer Sekte unter den Refor- 
mierten zu tun, die zwar die Taufe und das Abendmahl beibehalten, den Ritus 
aber ablehnen. Ihr Fiihrer ist ein Mann, der in verschiedenen Sprachen gut be- 
schlagen ist, der viel gelesen und auch Biicher herausgegeben hat. Von ihm wird 
die Gemeinde zu ihren ,,Ubungen“ oder ,, Verhandlungen“‘ bald in Walder, bald 
auf Wiesen, bald in Privathauser oder in Scheunen gefiihrt. Hier wird mit Eifer 
die christliche Karitas gepflegt, ferner legt man besonderen Wert auf kérperliche 
BuBwerke, Bescheidenheit, das betrachtende Gebet, wirkungsvolle Gesange, die 
Predigt, die Lektiire der Heiligen Schrift und asketischer Autoren (Nachfolge 


3 Siehe die pietistische Bewegung in Elberfeld bei Schell und Jorde. 

24 Im Jesuitenkolleg zu K6ln wurde die Sutane des hl. Ignatius aufbewahrt. In allen 
Jesuitenstadten unserer Provinz wurden jahrlich zahlreiche Bilder und Giirtel an das Volk ver- 
teilt, die an diese Sutane angeriihrt waren. Ignatius war ein Hauptpatron gegen damonische 
Einfltisse.. So wurden durch derartige angertihrte Bilder und Girtel, Hexen und Gespenster 
verjagt. Die Bilder wurden daher besonders im Schlafzimmer aufgehiingt oder ans Bett ge- 
heftet. Da man vor allem bei der Geburt damonische Einfliisse wirksam glaubte, wurden 
allenthalben Bilder und Giirtel gebarenden Frauen aufgelegt. Tausende Berichte tiber dadurch 
erzielte gliickliche Geburten finden sich in den Jahresbriefen. 


145 


Christi und der Heiligen). Deren Lebensbeschreibung wurde kiirzlich in drei 
Bandchen von ihnen aus katholischen Autoren exzerpiert und herausgegeben. 
Diese Vereinigung liebt auBerordentlich den katholischen Ritus, wenn auch nicht 
jede Erscheinungsform desselben gleichmafig. Folgende vier Punkte seien be- 
sonders hervorgehoben: 1. Im Sommer pflegen sie sich abends bei Sonnenunter- 
gang aus Miilheim heraus an die Ufer der Ruhr zu begeben. Hier sieht und hort 
man ihre Prozessionen, ihre Gebete und Gesdnge. 2. Sie bauen sich Altaére mit 
Bildern; tagsiiber halten sie dieselben zwar verborgen, abends aber verrichten 
sie kniend davor ihre Gebete und Gesange. 3. Sie glauben, da den Heiligen im 
Himmel die irdischen Angelegenheiten durchaus nicht unbekannt seien, sondern 
daB sie fiir die auserwahlten Menschen — ,,ausgetibte Seelen“ nennen sie die- 
selben — fiirbittend eintreten. 4. Taglich beten sie, da® ein Schafstall Christi 
werde. Die Reformierten, besonders aber ihre Prediger, stemmen sich gegen den 
Ritus der Neuerer und nennen sie spéttisch ,,die Feinen“. Sie wollen sie durch 
diese Bezeichnung als Pietisten kennzeichnen. Aber in der Tat unterscheiden sie 
sich von diesen scharf; im Gegenteil, sie verabscheuen die Pietisten in hohem 
MaBe?5, Es besteht die Hoffnung, daB durch sie der Katholizismus Zuwachs 
erhalt. Sie, deren Zahl taglich wachst, lieben uns Katholiken sehr. Soweit der 
Berichterstatter. — Wenn die protestantischen Sekten auch an polemischer 
Scharfe dem Katholizismus gegentiber eingebiiRt hatten, wenn sie auch aus der 
allgemein kulturell-religidsen Gefiihlslage heraus sich ihm naherten, so erwiesen 
sich doch die Hoffnungen, die einzelne Jesuiten auf sie setzten, als triigerisch. 

Vom inneren Leben der katholischen Diasporapfarrei Elberfeld erfahren 
wir nur gelegentlich und nicht allzuviel. Wie sehr die Landesregierung hinter 
der jungen Seelsorge stand, zeigt folgender Vorfall. Am 21. August 1672 ver- 
anstaltete?* die katholische Gemeinde zum ersten Male wieder die -aus vorrefor- 
matorischer Zeit stammende Kirmes-Laurentius-Prozession, ,,dergleichen weit 
iiber Menschengedenken allhier nicht geschehen war“. Etliche reformierte 
Schiitzen haben dabei ,,mit dem Gewehr aufgewartet‘‘. Sie wurden daher vom 
Konsistorium bei der Vorbereitung zum Abendmahl vernommen. Es stellte sich 
dabei heraus, daf sie auf Befehl des Amtmannes gehandelt und von ihm auch das 
Pulver erhalten hatten. Diese Prozession, bei der auf dem Markte (Alter Markt) 
auch gepredigt wurde, erhielt sich bis heute. Lange Jahre hindurch wurden regel- 
maBig seelsorgerliche Exkurse nach Barmen unternommen, besonders auch zu 
dem dort lagernden Militar (z. B. 1695/96). Als Merkwirdigkeit sei erwahnt, daB 
im Jahre 1698 in Elberfeld ein Soldat bekehrt wurde, der sich dem Teufel ver- 
schrieben hatte, und der zu Zauberzwecken eine konsekrierte Hostie mit sich 
herumtrug. Im Jahre 1758 wurden zu Elberfeld zwei Soldaten erschossen (,,eine 
hier bisher unbekannte Todesart‘‘); einer derselben wurde durch einen Feld- 


AE IRL ee ee 
* Trotzdem war auch diese Richtung aus dem Pietismus geboren und pietistisch gefarbt. 
6 Q. Schell, Zur Geschichte der reformierten Baie Elberfeld in den Monatsheften fiir 
Rheinische Kirchengeschichte, 1915. 
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geistlichen, der andere durch einen der Jesuiten zum Tode geleitet. Immer 
wieder wird gemeldet, daB die Seelsorge Mischehen verhinderte, daB Dienstboten 
und Arbeiter aus ihrer Stellung bei Protestanten, wo ihr Glaube gefahrdet war, 
herausgezogen, da8 ,,zur Standhaftigkeit im Glauben‘‘ Almosen ausgeteilt 
wurden. Fast jahrlich stellte sich der eine oder andere Konvertit ein, hier und 
da, wie z. B. im Jahre 1680, stieg deren Zahl bis auf fiinf. Selten ereignete es 
sich, da ein Pfarrkind im Klosterpfarrhause den Einzelexerzitien oblag. Das 
eine oder andere Mal wird von der Feier der 10 Xaverianischen Freitage (sie 
wurden dhnlich wie die 6 Aloisianischen Sonntage begangen) oder von Xaverius- 
wasser, durch das Leute gesund geworden sein sollten, berichtet. Noch im Jahre 
1764, da schon die Aufklarung sachte sich anbahnte, wurde ein Weib durch 
Aloisiusmehl (das geschluckt wurde) vom Einflu8& des Teufels (maleficium) be- 
freit. Schon sehr frith finden wir zu Elberfeld wie in fast allen Jesuitennieder- 
lassungen die so beliebte Todesangst-Christi-Bruderschaft zum Troste der armen 
Seelen, die an jedem dritten Sonntage im Monat ihre Versammlung hielt. Im 
Jahre 1728 wurde auch hier in der Diaspora der Tag der damals neuen Jesuiten- 
heiligen Aloisius und Stanislaus erstmalig festlich begangen. Im gleichen Jahre 
fiihrten die Patres den mit AblaB versehenen GruB8: ,,Gelobt sei Jesus Christus“, 
in die Gemeinde ein ; anfangs gebrauchten ihn nur die Kinder; aber bald begannen 
auch schon die Erwachsenen, deren Beispiel nachzuahmen. Das Jahr 1723 
bescherte der Kirche eine schéne Krippendarstellung. In den Kartagen desselben 
Jahres wurde unter groBen Kosten und Miihen das Grab Christi erbaut. Einer 
der Jesuiten hatte in den Hintergrund desselben ein Bild gemalt, die Beweinung 
des Heilandes durch Engel darstellend. Zu diesem Grab des Heilandes sowie zu 
den abendlichen Lamentationen pflegten sich auch viele Protestanten einzu- 
stellen. Eine so recht dem Geschmack der Zeit entsprechende Zierde erhielt der 
Hauptaltar im Jahre 1763. Sechs aus Wachs gegossene Engelstatuen, welche 
die Leidenswerkzeuge zeigten, wurden um ihn herum aufgestellt. Die Kleider 
der Engel waren aus buntfarbiger Seide gearbeitet. Mitten auf dem Altare tiber- 
ragte alles die in LebensgréBe gearbeitete Kreuzigungsgruppe mit Maria und 
Johannes. Kerzen und Blumen standen dazwischen. Das Werk kostete 50 Reichs- 
taler. Den Reformierten und Lutherischen war im Jahre 1771 der StraBenbettel 
verboten worden. Nur 24 katholische Bettler durften, den behérdlichen Schild 
auf die Brust geheftet, auch weiterhin an Samstagen von Tir zu Tiir gehen?’. — 
Unter den vielen Patres, die wahrend der 115 Jahren, da Elberfeld Jesuiten- 
missionsstation war, hier wirkten, verdient besonders hervorgehoben zu werden 
P. Ferdinand Bell, von Geburt ein Elberfelder Kind, Bruder des vermégenden 
Kommerzienrates Bell in derselben Stadt. Dieser Profefpater starb im Jahre 
1771 in Koln als Senior der Ordensprovinz, 84 Jahre alt, von denen er 65 im 
Orden verlebt hatte. In jungen Jahren wirkte er als eifriger Missionar in der 


27 OQ. Schell, a.a.O., 266. 
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Trierer Volksmission. Er hat die italienische Segneri-Methode hier einfiihren 
helfen. P. Bell wird als das Muster eines Volksmissionars geschildert. Seine 
liebenswiirdigen Umgangsformen, aber auch die strengen Geifelungen seines 
Leibes auf der Kanzel werden hervorgehoben. Wie ein zweiter Franziskus Xave- 
rius erschien er dem Volke. In vorgeriickteren Jahren begann seine Wirksamkeit 
zu Elberfeld. Er erbaute hier die neue Kirche. Wenn zu diesem Zwecke auch 
eine Landeskollekte bewilligt war, so spendete doch die Freigebigkeit der Familie 
Bell einen groBen Teil der Kosten. Pater Bell opferte zu diesem Zwecke sein 
ganzes elterliches Erbteil. Seinen Bemiihungen ist auch die Griindung der dritten 
Seelsorgsstelle zu verdanken, Erst das Greisenalter nahm ihm das Elberfelder 
Pfarramt aus der Hand. 

. Bei heraufziehender Aufklarung scheint das Verhaltnis zu den Prote- 
stanten kurz vor der Auflésung des Ordens an Scharfe verloren zu haben. Der 
Elberfelder Annalist schreibt namlich zum Jahre 1767, indem er auf die Jesuiten- 
verfolgungen in den Bourbonenlandern anspielt: Bei den gegenwartigen traurigen 
Zeiten und bei dem Unrechte, unter dem die Gesellschaft Jesu leidet, tut es 
doppelt wohl, daB die hiesige Bevélkerung, auch die protestantische, uns allen 
Edelsinn beweist. Bei dem ungliickseligen Schicksal unserer Ordensgenossen (in 
den Bourbonenlandern) ist jeder bestrebt, uns durch Wort und Tat zu trosten. 
Hierin zeichnet sich besonders der Amtmann Baron von Schirp aus. Als mitten 
in der Stadt im dichtesten Hausergedrange ein gefahrlicher Brand ausbrach und 
wir drei Patres bei den ersten auf der Brandstatte erschienen und uns personlich 
an den Léscharbeiten beteiligten, trug uns dies hohes Lob seitens der Protestan- 
ten ein. Auf einige Mitglieder der katholischen Gemeinde Elberfeld hatte aber 
doch die allgemeine Lage, die Aufklaérung, die Verfolgung des Ordens abgefarbt. 
Der Orden hatte ftir Elberfeld alles getan. Trotzdem verlangten nun einige 
Katholiken gemaB einer allgemeinen Landesverordnung die Aufstellung zweier 
weltlicher Kirchenmeister zur Vermogensverwaltung, besonders der Klingel- 
beutelgelder. Das darin liegende MiBtrauen bereitete den Missionaren tiefer 
Schmerz?8, 

Als letztes bemerkenswertes Ereignis wird in den Litterae annuae des Jahres 
1771 der Besuch der Kurftirstin von Pfalz-Neuburg berichtet?®, die in der 
Stadt eintraf, um die. Werkstatten und Kaufladen zu besichtigen. Sofort nach 
ihrer Ankunft, noch bevor sie sich zur Stadtbehérde begab, besuchte sie die 
Jesuitenmission. Am folgenden Tage wohnte sie, umgeben von ihrem Gefolge 
und von einer Schar Kaufleuten, in der Jesuitenkirche der heiligen Messe bei. 

Mit der Aufhebung des Jesuitenordens im Jahre 1773 erreicht natiir- 
lich auch die Tatigkeit der Jesuiten als solcher (wenn die ehemaligen Patres auch 
als Seelsorger am Orte verblieben) ihr Ende. Der Orden hat die katholische 


rere jorde, .4;,a, Ovoao: 
*® Kurfiirst Karl Theodor hatte mit Gemahlin Elberfeld am 1. August 1747 besucht 
(F. Jorde, 185). 


148 


Seelsorge, die Gemeinde und ihr religidses Leben mit unsdglicher Mithe und Liebe 
begriindet, gehegt und gepflegt. Die Pfarrei zahlte fast nur armes Volk und eine 
Handvoll hoher Beamten. Der Mittelstand fehlte fast ganz. Armut kennzeich- 
nete alle Pfarrverhdltnisse®°. Geschiitzt und geférdert von der Landesregierung, 
fand der katholische Volksteil einen starren Gegner im Stadtmagistrate und in 
dem durchschnittlich zehnmal starkeren Protestantismus. Der Mission edel- 
miitigster und groBter Wohltater und Protektor war das Herrscherhaus. An 
zweiter Stelle steht der Jesuitenorden. Dann leuchten durch reiche Gaben her- 
vor die schlichte Jungfrau Wagemeisterin Katharina Katernberg, der Richter 
Dr. Gerhard Conen, der Missionsvorsteher und Pfarrer Pater Ferdinand Bell und 
seine Verwandten, die edle Familie von Woringen. 

2. Zur Zeit der Griindung der Elberfelder Niederlassung haben von rund 400 
gebildeten Jesuiten der niederrheinischen Ordensprovinz wenigstens etwa 300 
an Sonn- und Feiertagen Volkskatechesen gehalten. In den Stadten der 
Kollegien waren meistens die Pfarrkatechesen in ihrer Hand, aber sie zogen auch 
zur Katechese aufs Land, rund um die Stadt auf bis zu 15 Dérfern. Die Katechese 
war eine Lieblingsarbeit fiir jeden Jesuiten, welcher anderen Ordenstatigkeit er 
auch immer, wenn ich so sagen soll hauptamtlich obliegen mochte. Die Novizen 
und die Scholastiker zogen hinaus, die Magistri des Gymnasiums, die Patres, 
ja mancher gebrochene Greis schleppte sich noch am Stabe zu diesem Liebes- 
werke. Fiir die Mission in Elberfeld kam nur die Katechese in der Ordenskirche 
in Frage. In manchen Stadten veranstalteten die Volkskatechesen als erhebende 
und belebende Anreizmittel Prozessionen, auch sogenannte ,,figurierte“‘, in denen 
allerhand biblische Szenen dargesteilt oder aufgefiihrt wurden, ferner 6ffentliche 
Priifungen, an deren SchluB die ,,goldenen“ oder ,,silbernen‘‘ Biicher verteilt 
wurden, ferner Dispute, Theaterspiele in der Kirche, angefangen von kleinen 
deutschen Monologen oder Dialogen, wobei oft die ,,Engelgewandung“ der 
Herolde hervorgehoben wird, von allerhand kleinen szenischen Auffiihrungen bis 
zum vollendeten ,,Drama‘‘*!, Diese Darstellungen der Kinder des Volkes bilden 
eine Ubertragung von Gymnasialgepflogenheiten, deren Ursprung und Art wir 
hier nicht erértern kénnen, auf die Volkskatechese. Jedes Jesuitengymnasium 
fiihrte wenigstens ein oder zwei ,,Dramen‘“‘ im Jahre auf. Nicht in derselben 
Weise war das Theaterspiel in der Katechese allgemeine Sitte oder auch nur in 


30 Im Jahre 1788 hei®t es in einem Gesuche an die Regierung: 374 Reichstaler sind die 
ganzen Einkinfte der Mission. Die Pfarrkinder sind ,,groBtenteils arme, geringe Leute, die, 
anstatt zu unserer besseren Subsistenz etwas beizutragen, die Hinde um Almosen zu uns aus- 
strecken“‘. Im Jahre 1790 ergaben sich folgende Jahreseinkiinfte der Mission: 1. Ex fundatione 
Serenissimorum 219 Reichstaler 31 Stiiber; 2. von der Mission zu Solingen 53 Reichstaler 
36 Stiiber; 3. an Renten und Pdchten aus liegenden Giitern 129 Reichstaler; 4. aus Kapital- 
zinsen 25 Reichstaler; 5. aus kleineren nicht stabilen Einkiinften 36 Reichstaler 30 Stiiber. 
In summa 463 Reichstaler 37 Stiiber. (Staatsarchiv Diisseldorf, Jiilich-Berg, Geheimer Rat, 
B. Nr. 188.) 

31 Drama bedeutet in der Sprache der Zeit nur groBes, feierliches Spiel. 
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derselben Stadt feste Gewohnheit geworden. Ofter ermahnten, wie B. Duhr in 
seiner Geschichte des Ordens in den Landern deutscher Zunge darlegt, die Zen- 
tralleitung wie auch die Provinziale zur Vorsicht und zu weiser Mafhaltung 
beim Theaterspiel in der Volkskatechese. Es tritt hier vereinzelt und sporadisch 
auf, wie gerade ein Katechet poetisch (oder besser gesagt: rhetorisch) veranlagt 
war und Lust und Liebe zu solch kindlichem Agieren hegte. 

In Elberfeld begegnet uns das Katechismusspiel erst in der zweiten Halfte 
des 18. Jahrhunderts. Wie in allen Jesuitenniederlassungen, so wurde auch zu 
Elberfeld der Katechismus eifrig gepflegt. So héren wir im Jahre 1759 von 
vier Katechismusstunden in der Woche. Besonders feierlich aber gestaltete sich 
die Sonntagskatechese, nach der seit 1729 der Rosenkranz gemeinschaftlich 
gebetet zu werden pflegte. An den Todesangst-Christi-Sonntagen (den dritten 
im Monate) pflegten die Knaben und Madchen eine feierliche Prozession durch 
die Stadt zu veranstalten, bei der von den Kindern auch Deklamationen vor- 
getragen wurden. Seit der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts wurden auch 
in Elberfeld die Kinder nach der Art, wie sie sich bei den Volksmissionen heraus- 
gebildet hatte®*, feierlich zur ersten heiligen Kommunion gefiihrt. Im Jahre 
1750 z. B. empfingen zu Ostern 23 Kinder erstmalig feierlich den Leib des Herrn. 
Sie trugen Festgewander und Kerzen in der Hand. Zum Jahre 1754 wird ge- 
meldet, daB jetzt die Kinder — es waren deren 37 — nicht mehr stadtviertelweise, 
sondern alle zusammen auf Ostern zur Erstkommunion gefiihrt wurden. Viele 
Erwachsene vergossen Tranen. Das Schauspiel machte auch auf die Protestanten 
einen tiefen Eindruck. Im Jahre 1761 wahlten die Erstkommunikanten in feier- 
licher Weise Maria als Patronin. — Ein groes Verdienst um die Ausgestaltung 
des Katechismusunterrichtes in Elberfeld erwarb sich P. Joseph Denys, der 
im Jahre 1759 starb. Durch seine Bemiihungen erreichte er es, daB die Kinder 
scharenweise und mit gieriger Seele herbeieilten, und daB sie so antworteten, da8& 
die Eltern und Erwachsenen ihre Freude daran hatten. Der Unterricht erlabte 
so das Herz des P. Denys, daf er ihn allen andern Seelsorgspflichten, in denen 
er auch durchaus seinen Mann stellte, vorzog. 

Die Lust der Kinder'am Agieren und Fabulieren erhielt zum ersten Male 
Nahrung im Jahre 1761. Mit dem Fronleichnamstage dieses Jahres verbanden 
die Jesuiten namlich einen eucharistischen polemischen Katechismus- 
dialog. Wir lesen: Im Hochamte des Fronleichnamstages wurde an Stelle der 
Predigt von auserwadhlten Kindern, die an diesem Tage zur ersten Kommunion 
gehen sollten, unter Leitung des Predigers und des Katecheten von der Kanzel 
ein rhythmischer Dialog aufgefiihrt, in dem die Auffassung Kalvins und Luthers 
betreffs des Altarsakramentes widerlegt, die katholische Wahrheit aber bewiesen 
wurde. Viele Zuschauer konnten sich der Traénen nicht enthalten. Es werden in 
der Kirche wohl zwei Kanzeln sich gegeniiber aufgeschlagen gewesen sein, die 


a 
% Vgl. A. Schitller, Die Jesuiten und die Erstkommunionfeier usw., Annalen des Hist. 
Vereins fiir den Niederrhein, Heft 107. 
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eine fiir die Opponenten, die andere fiir die Defendenten. Schon im 16. Jahr- 
hundert liebte es der Orden, z. B. in Trier, in die Fronleichnamsprozession aller- 
hand theatralische Szenen mit Deklamationen cinzuflechten. Unsere Kinder- 
darstellungen in der Kirche werden wohl eine Erinnerung daran bedeuten. Das 
polemische Element war ja an diesem Tage in der Diaspora- Jesuiten-Predigt 
sowieso tiblich. — Auch wenn in Elberfeld die Erstkommunion an einem andern 
Tage veranstaltet wurde, war sie in diesen Zeiten manchmal durch Katechismus- 
dialoge betont. Bei solchem Feste am Tage Maria Geburt des Jahres 1763 
leitete z. B. der Katechet von der Kanzel aus eine ,,declamatio pathetica‘ 
der Unter- und der Mittelklasse. Die Fundamente des eucharistischen Glaubens 
wurden derart dargelegt, daB ,,jeder Verstandige nicht nur klarer als die Sonne 
den offenbaren Irrtum der Protestanten, sondern auch die unerschtitterliche 
Wahrheit unseres einzig heilbringenden Glaubens einsah‘‘. Nach diesem Kinder- 
spiel folgte die Weihe an Maria als Patronin, dann begann die Kommunionfeier. 
—Im Jahre 1766 erfolgte ein Teil der aktuellen Vorbereitung zur Erstkommunion 
durch Deklamationen. In Versen wurde die Wiirde des Sakramentes geprie- 
sen; andere Kinder bekannten in Reimen ihre Unwiirdigkeit; die ganz Kleinen 
geben so ihrer Trauer Ausdruck, da sie noch nicht zum Tisch des Herrn zuge- 
lassen werden konnten. So folgten Reue und Vorsatz, so die Aufforderung zum 
Versdhnungsakte. Bei der allgemeinen Umarmung wahrend desselben zerfloB 
die ganze Gemeinde in Tranen. Unter den lieblichen Melodien eucharistischer 
Lieder schritten sodann die Kinder ,,in Engelgewandung“ zum Altare. 

Die aus Frankreich heriibergekommene Herz- Jesu-Andacht hatte im 
18. Jahrhundert in Deutschland nur vereinzelt FuB gefaBt. Der Trager dieser 
kleinen Anfange der Herz- Jesu-Verehrung war der Jesuitenorden. Arbeitet man 
die Litterae annuae der niederrheinischen Jesuitenprovinz durch, so sté&t man 
in den zwanziger und dreifiger Jahren hier und da auf die Herz- Jesu-Verehrung, 
und zwar scheint das Emportauchen dieser Andacht mit dem Kampfe zusammen- 
zuhangen, den der Orden gegen den damals im Westen tiber die Grenze vor- 
dringenden Jansenismus fiihrte. Sodann tritt diese neue Andacht wieder in den 
sechziger und zu Anfang der siebziger Jahre hier und da zutage. Wohl in der 
Ahnung der durch den heranziehenden Rationalismus immer drohlicher werden- 
den Gefahren und im Bangen vor den religionspolitischen Gewitterwolken 
klammerte sich der Orden nur starker an das Herz Jesu an**. In der Jesuiten- 
residenz Elberfeld finden wir die Herz-Jesu-Andacht wahrend ihrer zweiten 
deutschen Periode vor. Im Jahre 1768 namlich wurde sie hier eingefiihrt. Be- 
sonders feierlich wurde nun in diesem Jahre das erste Herz- Jesu-Fest der Ge- 
meinde begangen. Mit ihm wurde die Kindererstkommunion verbunden und ein 
Katechismusdrama bei derselben aufgefiihrt. Reiche Ablasse hatten zudem 
die Elberfelder Jesuiten ihrer Kirche fiir diesen Tag gesichert. Auf dem Haupt- 


33 Ndgheres dariiber: A. Schiiller, Die Herz- Jesu-Verehrung usw., a. a.O. 
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altare ragte das Herz-Jesu-Bild. Es wird dies aber kaum das Bild der mensch- 
lichen Gestalt Jesu mit dem Herzen auf der Brust gewesen sein. Diese Art der 
Darstellung war damals noch fast unbekannt. Es war héchstwahrscheinlich das 
Herz allein (ohne corpus), umgeben von den bekannten Werkzeugen und Em- 
blemen. Das ,,Drama‘‘ der Katechumenen in der Kirche fiihrte den Titel Pelagia 
und stellte eine Bekehrungsgeschichte dar, die auf die Verherrlichung des Herzens 
Jesu hinaustlief und gleichzeitig auf den Empfang der Kommunion vorbereitete. 
Dieses Stiick und dann das liebliche und heilige Schauspiel der wie Engel zum 
Altare schreitenden Kinder entlockte der grofen Schar der Andachtigen, Frauen 
und Manner, Katholiken und Protestanten, reichlich Tranen. Auch in den fol- 
genden Jahren wird in liebevoller Begeisterung des Herzens Jesu und seines 
Ehrentages in den Jahresberichten gedacht, wenn an demselben auch fiirderhin 
kein Spiel mehr stattfand. 

Das kirchliche Festspiel bei der Erstkommunionfeier auf Maria Himmel- 
fahrtstag des Jahres 1769 wandte sich teilweise an die Adresse der Protestanten. 
Es sollte ,,die anwesenden Katholiken zur Standhaftigkeit im orthodoxen 
Glauben starken, in den Akatholiken aber das Verlangen nach ihm wecken“. 
Zuerst fiithrten die Knaben ihr Spiel auf, dann die Madchen. Das Thema der 
Knaben handelte von der Einheit und Notwendigkeit des katholischen Glaubens. 
Den die Protestanten darstellenden Spielern, die konvertierten, wurde die Sieges- 
palme gereicht. Dann folgte das Spiel der Madchen. Eine Protestantin trat auf 
und flehte, sie von der Seelenangst zu befreien, die sie Tag und Nacht quale. ,,Es 
herrscht namlich hier unter (wohl pietistisch gerichteten) Protestanten eine 
allgemeine Krankheit, die sie das ,Tier‘ oder ,die Seelenangst‘ nennen.“‘ Der 
zitternden kleinen Sektiererin wurde nun von einer Reihe Vertreterinnen des 
Katholizismus klargemacht, der katholische Glaube sei das einzige Heilmittel 
gegen diese Krankheit. Die Gegnerin brachte nun die Griinde vor, die sie von 
der Konversion abhielten. Darauf trat ein katholisches Madchen (eine tatsach- 
liche friihere Konvertitin) auf und setzte auseinander, die Einwiirfe seien nur 
,Ltigenstricke der Pseudopropheten“ (Prediger). Sie legte u. a. dar, die Be- 
hauptung sei Verleumdung, der Konvertit miisse seine Eltern und protestan- 
tischen Vorfahren verfluchen, den Heiligen und ihren Bildern werde gottlicher 
Dienst erwiesen, die Beichte sei ein unertragliches Joch. Der Streit endigte 
natiirlich mit dem Sieg des Katholizismus. Hervorgehoben wurde noch, daB 
das Spiel der jungen Konvertitin auch zur Bekehrung ihrer Mutter und ihres 
Onkels fiihrte. 

Im Jahre 1770 wurden die Katechismusdramen Weihnachten aufgefiihrt und 
standen nicht mit der Erstkommunion in Verbindung. Die Christenlehre war in 
diesem Jahre besonders gut besucht. ,,.Die Kinder“, so hei&t es, ,,bergenin sich die 
Hoffnung einer guten Saat fiir die katholische Sache.‘‘ Zundchst fiihrten die 
Kinder nach dem 6ffentlichen Katechismusexamen kurz vor Weihnachten vor 
einer dichtgedrangten Menge, bestehend aus Katholiken und Protestanten, ein 


152 


Sttick auf, das die Sehnsucht nach der Geburt des Heilandes zum Ausdruck 
brachte, in dem Verse mit lieblichen Melodien abwechselten. Besonderes Lob 
fand ein Madchen; es entlockte den Zuschauern Tranen durch die riihrende 
Treue, mit der sie die in Bethlehem umherirrende und Herberge suchende Gottes- 
mutter darstellte. Am Weihnachtstage selbst spielten die Knaben und Madchen 
nachmittags vor demselben Auditorium ein Sttick, das die Freude iiber den neu- 
geborenen Konig zum Gegenstande hatte. Der Stephanustag brachte das dritte 
Spiel, das polemischer Natur war und die Marienverehrung verteidigte. Be- 
sonderes Lob erritete ein Jiingling, der ,,mit trefflicher Stimme und Geste‘ den 
Protestanten darstellte und Einwendungen gegen die Marienverehrung vor- 
brachte. Noch andere Opponenten traten auf. Der Disput ging hin und her. 
Als die Haretiker schon nahe daran waren, besiegt zu werden, baten sie sich 
Bedenkzeit aus. So fand die Auffiihrung am folgenden Sonntage ihre Fort- 
setzung. Die Vornehmsten der Stadt waren anwesend und eine noch gréBere 
Volksmenge als zuvor. Jeder war gespannt darauf, den obenerwahnten treff- 
lichen Darsteller der Haresie zu sehen. Knaben und Madchen fithrten den Disput 
hin und her. SchlieBlich erklarte sich die Haresie als besiegt; ihre Vertreter 
knieten vor der Krippe nieder, verfluchten ihren Irrtum und gelobten, sich 
kinftighin 6ffentlich als Anhanger des Marienkultes zu bekennen. 

Im folgenden Jahre 1771 dienten die Katechismusspiele wiederum der Erst- 
kommunionfeier. Am Feste Maria Verkiindigung wurden 40 Kinder feierlich 
zur Erstkommunion gefiihrt. Zu ihrer Vorbereitung fand am Sonntage vorher 
eine exercitatio ascetica et polemica statt. Ein Knabe stellte einen Reformierten 
dar und deckte seine Gewissensunruhe in Glaubensdingen auf. Es entspann sich 
ein Disput iiber die Sakramente. Ein reformierter Knabe wurde hierdurch derart 
tiberzeugt, daB er katholisch werden wollte. Zwei Schwestern aber versuchten, 
ihn durch allerhand Einreden von der Konversion abzuhalten. Dispute ent- 
wickelten sich. Er aber setzte sich durch. Am Tage der Erstkommunion selbst 
(Maria Verkiindigung) wurden wieder, und zwar durch 8 Kinder, Reimspiele 
aufgefiihrt. Vier der Kinder handelten schén und fromm von der wahren Gegen- 
wart Christi im Sakramente und ergingen sich dann in den sich daraus ergebenden 
Gemiitsaffekten, driickten ihr Bedauern aus tiber den Unglauben, ihre Ent- 
riistung tiber die Unwiirdigkeiten diesem Sakramente gegentiber. Vier andere 
Kinder deklamierten tiber die Erfordernisse der Seele und des Korpers zum 
Empfange, erweckten Akte der Reue, des Verlangens usw. Dann forderten sie 
zum Verséhnungsakte mit Eltern und Genossen auf. Darauf schritten die Kinder 
in Engeikleidung‘‘ zum Tisch des Herrn. Kerzen wurden ihnen voraufgetragen. 
Die Kirche konnte die Schar der Zuschauer kaum fassen. Das Gemiit war zur 
Frémmigkeit angeregt, die Augen schwammen in Tranen. 

Im letzten Volljahre der Gesellschaft Jesu (1772) fanden Katechismusspiele 
in der Fastenzeit statt. Die Reimspiele, Gesange und Dispute behandelten die 
Glaubenslehren, die aus dem bittern Leiden Christi sich ergeben, besonders aber 
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die Kontroverslehren betreffs der Rechtfertigung. Viermal wurden sodann mit 
groBem Erfolge von den Katechumenen um die Weihnachtszeit Krippenspiele 
aufgefiihrt. Das Publikum, Katholiken und Protestanten, wurde jedesmal tief 
ergriffen. 

Wer Verfasser und wer Regisseur der Elberfelder Katechismusspiele war 
(beide werden wohl in einer Person zu suchen sein), laBt sich nicht feststellen. In 
der Zeit unserer Auffithrungen wirkten in Elberfeld die Jesuitenpatres: Franz 
Quiex, Matthias Orsbach, Heinrich Brtix, J. H. Wilthelm und Heinrich Ernzen. 

Wir haben gesehen, wie die Jesuitenmission Elberfeld in einer nume- 
risch (durchschnittlich genommen) wohl zehnmal starkeren glaubenseifrigen, sich 
immer mehr pietistisch durchsetzenden protestantischen Umwelt, allerdings 
unter starker Protektion des Herrscherhauses, 115 Jahre hindurch das katho- 
lische Leben pflanzte, hegte und pflegte und es zu starkem und frischem Blithen 
und Reifen fiihrte. — Die Katechismusspiele bildeten nur eine kleine, aber 
interessante Episode aus den letzten Jahren. Sie hielten das Interesse der Kinder 
und der ganzen Gemeinde rege, sie vertieften und illustrierten die Lehre, sie 
trugen aber auch manche Bildungselemente allgemeiner Art in sich. Dunkle 
Erinnerungen an mittelalterliche Mysterienspiele, an Fastnachtspossen, an die 
prunkvollen, aber etwas schwer barocken Gymnasialdramen, an die Sodalitaten- 
volksspiele, an die rohen, aber beliebten englischen Schauspielwandertruppen, 
der Anblick allerhand neuerer, wandernder deutscher Thespiskarren haben all- 
gemein, auch bei den Kindern des Volks, die Agierfreudigkeit rege erhalten und 
zum Katechismustheater in der Kirche Gevatter gestanden. Zweifelsohne kann 
auch das Theaterspiel in der Katechese, allerdings in bescheidenem MaBe, fiir 
sich das Verdienst in Anspruch nehmen, mitgeholfen zu haben, das Volk fiir die 
Klassische Periode unserer Literatur und unseres Theaters empfanglich zu 
machen. 
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Eine neue Kontroverse 
tiber das Verhaltnis von Glauben und Wissen. 


Fortsetzung und SchluB. 


Von Privatdozent DDr. Karl Eschweiler, Berkum-Bonn. 


Im dritten Heft des eben abgeschlossenen Jahrgangs 1926 dieser Zeitschrift bin ich aus- 
fiihrlich auf die Kritik eingegangen, die P. Joh. Stufler S. J. meinem Buche ,,Die zwei Wege 
der neueren Theologie“ in der Innsbrucker ,,Zeitschrift fiir katholische Theologie‘‘ (1926, drittes 
Heft) gegeben hat. Es geschah in der Hoffnung, da®& ,,auf dem unfruchtbaren Boden der 
Polemik vielleicht doch ein Bliimchen objektiver Erkenntnis wachsen kénne‘‘. Die Hoff- 
nung war nicht unbegriindet; dafiir zeugt die Abhandlung: ,,Molinismus und neutrale Ver- 
nunfttheologie. Eine Auseinandersetzung mit DDr. K. E.‘‘, worin P. Stufler soeben auf meinen 
Aufsatz ,,Eine neue Kontroverse ...‘‘ geantwortet hat (Innsbrucker Z. f. k. Th. 1927, erstes 
Heft; im folgenden wird diese Abhandlung in der Seitenbezifferung des Separatabdruckes 
unter dem Zeichen M 1—25 zitiert). 

»Ob die Apologetik und Dogmatik bei aller Verschiedenheit der Methoden auch zwei 
prinzipiell verschiedene Theologien genannt werden mtissen, die unabhangig vonein- 
ander ihre eigenen Wege gehen“, — das nimmt Stufler jetzt als eine Frage an, die ,,gewiB eine 
aufmerksame Untersuchung verdient“ (M 24). P. Stufler meint zwar, diese Frage sei ,,fiir die 
apologetische Praxis‘“‘ kaum von Belang ; immerhin fiigt er bei, daB von ihrer Lésung die andere 
Frage abhange, ,,ob namlich die Theologie eine einheitliche Wissenschaft oder nur ein Sam- 
melname fiir mehrere selbstandige, voneinander unabhangige Wissenschaften ist‘‘ (M 25). 
Wer den Gedankengang der ,,Zwei Wege d.n. Th.‘ und die erste Kritik Stuflers kennt, wird 
aus den angefiihrten Zitaten erkennen, da P. Stufler die Grundthese des Buches jetzt wenig- 
stens fiir diskutabel ausgibt. Die von P. Stufler vertretene theologische Richtung besitzt 
im katholischen Deutschland einen machtigen Einflu8. Im Interesse einer sachlichen Losung 
des theologischen Wissenschaftsproblems ist es daher um so dankbarer zu begrtiBen, daB die 
Stellungnahme P. Stuflers einen solch neuen und erfreulich deutlichen Ausdruck gefunden hat. 


* 


Die Abhandlung ,,Molinismus und neutrale Vernunfttheologie“ ist im tbrigen so aufge- 
zogen, als sollten dadurch die befremdlich weit gehenden Aburteile der ersten Kritik nach- 
traglich als verstandlich hingestellt werden. Dieser Rechtfertigungsversuch enthalt eine 
Menge von neuen irrigen Behauptungen und willkirlichen Konstruktionen ; besonders schade 
ist aber, daB gerade an den Stellen, wo an den sachlichen Kern der Diskussion gertihrt wird, 
an Stelle einer starken Argumentation sich nur ein starker Ton einstellt. -—- Ich schlieBe fir 
meinen Teil die Auseinandersetzung mit P. Stufler, soweit sie sich auf das Problem der Apolo- 
getik und den einheitlichen und eigenartigen Charakter der Theologie bezieht. Der nachste 
Zweck meiner Erwiderung ist erreicht: 

P. Stufler hatte seine Besprechung der ,,Zwei Wege“ mit der Behauptung geschlossen: 
,»Nach dem Gesagten versteht es sich von selbst, da® wir das Werk E.s in seiner Grundtendenz 
unbedingt ablehnen miissen, nicht bloB wegen seiner grundlosen Ausfdlle gegen den Moli- 
nismus, sondern hauptsdchlich deswegen, weil uns seine Ansicht vom Verhdltnis der Natur 
zur Gnade unkorrekt erscheint, und weil er seine Angriffe gegen eine Theologie richtet, die 
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vom kirchilichen Lehramte selbst als unbedingt notwendig ausdriicklich des ofteren anerkannt 
wurde“ (Innsbrucker Z. f. k. Th. 1926, S. 336). Der schwere Vorwurf, meine Auffassung von 
dem einheitlichen Wesen der Theologie verstoBe wider die kirchlichen Lehrentscheidungen, 
ist in der Abhandlung ,,Molinismus tind neutrale Vernunfttheologie“ nicht wiederholt worden. 
Das zusammenfassende SchluBurteil lautet jetzt so: ,,Hatte E. nur diese Frage (namlich die 
Stellung der Apologetik in der Theologie) behandelt und die bisher vorgebrachten Griinde 
niher gepriift und weiter entwickelt, sich dabei jeder ungerechtfertigten Anklagen gegen den 
Molinismus enthalten und nicht als ,tiefste Erkenntnis‘ des hl. Thomas ausgegeben, was 
eigentlich nur skotistische Lehre ist, dann hatte er von meiner Seite gewi8 keinen Widerspruch 
gefunden“ (M 25). Die Frage nach dem einheitlichen Wesen der Theologie — der von Stufler 
in den Vordergrund geschobenen Frage nach der apologetischen Methode kommt theoretisch 
keine gréBere Bedeutung zu als der Frage nach dem theologischen Charakter der Bibelwissen- 
schaften und der Kirchengeschichte — bildet nun aber gerade das Problem, um das ich 
mich in meinem Buche bemitht habe. Von der Lehre des hl. Thomas tiber das desiderium 
naturale und vom Molinismus ist darin nur insofern die Rede, als das theologische Erkenntnis- 
problem prinzipiell bedingt ist durch das theologische Sachproblem ,,Natur und Gnade“. 
“Omnis cognitio incipit a sensibus, Die ,,phantasmata‘‘, auf die meine Forschung in den 
Zwei Wegen‘ hingewandt ist, hatte ich in der geschichtlichen Konkretheit der neueren 
christlichen Theologie vor mir. Um sie zu erkennen, bedurfte es natiirlich des Prinzipienlichtes ; 
ich fand das die geschichtliche Wirklichkeit erhellende Licht am reinsten in der Prinzipien- 
lehre des hl. Thomas reflektiert. Hier ist die wesentliche Verschiedenheit von géttlichem Glau- 
ben und menschlichem Wissen nicht in das dialektische Nebeneinander von sogenannter 
»wissenschaftlicher“’ und sogenannter ,,dogmatischer‘‘ Theologie zerfallen; die Sachgriinde 
dieser neuzeitlichen Dialektik sind durch die thomistischen Prinzipien véllig intakt in eine 
objektiv notwendige (und nicht bloB moralisch subjektive) Ordnungseinheit aufgehoben. Das 
Lehrstiick vom desiderium naturale erscheint mir aber als der feinste Ausdruck dieser Ord- 
nung. Darauf habe ich mich in dem vollen BewuBtsein bezogen, da8 es fiir manche Ohren 
heute noch eine harte Lehre ist — obwohl sie mit dem Theologen von der possibilitas status 
naturae purae nicht nur vereinbar ist, sondern seinen Sinn gerade aufs scharfste im syste- 
matischen Zusammenhang beleuchtet. Deshalb konnte ich mich auf dieses Lehrstiick des 
hl. Thomas berufen; und — im theoretischen Bereich der Theologie darf kein opportun — 
inopportun gelten! — ich muBte es tun, weil ich erkannt hatte, daB die Lehre vom desiderium 
naturale in unléslichem Zusammenhang mit den thomistischen Grundprinzipien steht: ,,Das 
Sein als solches ist das Formalobjekt des geschaffenen Geistes‘‘. ,,Das Wesen des geschaffenen 
Geistes ist aus Potenz und Akt zusammengesetzt“’. ,, Wesenheit und Dasein sind sachlich ver- 
schieden‘‘ usw. Der meinem Buche gewiesene Untersuchungsgang bot jedoch keine Gelegen- 
heit, die Lehre vom des. nat. ad cognoscendum divinam essentiam ausfihrlich darzulegen; ich 
konnte nur in einem anmerkenden Exkurs auf ihre Beziehung zur Theorie des Glaubens hin- 
weisen. Meine erste Erwiderung auf die Stuflersche Kritik beschrankte sich aber auf den 
erklarten Zweck, das befremdliche Votum des Besprechers einer sachlichen Nachpriifung 
zuzuftihren. 

Audio dicentes: Ware es nicht richtig gewesen, zundchst die prinzipiell wichtige und dazu 
noch strittige Lehre vom des. nat. zu behandeln? Respondeo dicendum: Nein; diese Forderung 
ist unberechtigt und unnatiirlich, falls man die Giltigkeit des Gesetzes anerkennt, daB alle 
Erkenntnis.vom konkret Gegebenen auszugehen hat. Meine Aufgabe war es, das Problem der 
theologischen Erkenntnis, wie es in der neuzeitlichen Entwicklung der Theologie gegeben ist, 
zu klaren. Hier liegt der Schwerpunkt des Buches ,,Die zwei Wege der neueren Theologie“. 
Sein wissenschaftlicher Wert ist (wie es die unvoreingenommene Kritik mittlerweile auch ge- 
tan hat) allein danach zu bestimmen, inwiefern es dort gelungen ist, die Klarung jenes schwie- 
rigen und dringlichen Problems zu férdern. Darauf mu8 einmal nachdriicklich hingewiesen 
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werden, weil Gefahr besteht, daB dieser Tatbestand verdunkelt wird. ,,Die so schwer ange- 


griffene molinistische Schule“, wie sich P. Stufler ausdriickt (M 25), ist wirklich nicht die Haupt- 
sache in dem Buche. 


Jede wissenschaftliche Untersuchung setzt ihre Prinzipien voraus; aber mag es auch 
unmoglich sein, die vorausgesetzten Prinzipien in der Untersuchung selbst ausfiihrlich zu er- 
ortern (es gabe kein Ende), so ist doeh zu fordern, daB die Voraussetzung eine kritisch bewuBte 
sei. In den ,,Zwei Wegen“ ist nun an der entsprechenden Stelle (S. 272) angekiindigt worden, 
da8 die prinzipielle Bedeutung der Lehre vom des. nat. einmal vollstandiger, als es dort még- 
lich war, dargestellt werden solle. Heute darf ich melden, daB diese Darstellung, falls mir die 
nétige Kraft erhalten bleibt, nicht mehr lange auf sich warten lassen wird. Ich sehe keinen 
Grund, von dem, was ich in dem Buche und in dem Aufsatz ,,Eine neue Kontroverse...‘‘ 
liber das des. nat. angedeutet habe, etwas zuriickzunehmen. Die kritischen Bemerkungen, 
die P. Stufler im ersten Teil seiner Abhandlung bringt (M 3—10), sind nur in negativer Hin- 
sicht lehrreich ; aus meinen Andeutungen werden Folgerungen gezogen, die nicht darin liegen. 
Da die angekiindigte Arbeit nicht mit diesen polemischen Nebendingen belastet werden soll, 
sei an dieser Stelle auf die Einwiirfe P. Stuflers kurz eingegangen. 


Ba 


Stuflers Ausfiithrungen stiitzen sich auf zwei Gedanken: auf die Unterscheidung von appe- 
titus innatus und appetitus elicitus (M4—7) und auf den Begriff der potentia oboedientialis 
(M 7—9). Was versteht P. Stufler darunter? und wie argumentiert er von diesen beiden Sttitz- 
punkten aus? 


,,Unter dem ersten (sc. dem appetitus innatus) verstehen die Scholastiker eine Tendenz, 
die in der Natur als solcher schon begriindet ist und jeder Erkenntnis vorhergeht, wie z. B. nach 
der Anschauung der alten Physik dem Stein von Natur aus die Tendenz einwohnt, nach dem 
Mittelpunkt der Erde sich zu bewegen und dort zu ruhen. Dieser appetitus ist kein Akt, son- 
dern eine bleibende entitative Téndenz, per modum ponderis, wie die Alten zu sagen pflegen ; 
sein Terminus ist ein bonum non apprehensum. Der appetitus elicitus aber ist ein Akt des sinn- 
lichen oder geistigen Strebevermégens, der auf ein durch Erkenntnis erfaBtes Gut hin gerichtet 
ist.‘ (M 4.) Die Bestimmung des app. elicitus ist zutreffend; dagegen laRt die Definition, die 
St. dem app. innatus gibt, wesentliches aus. — Es fallt auf, daB die ausschlieBende Entgegen- 
setzung von app. innatus und elicitus beim hl. Thomas nicht vorkommt; selbst die Termini 
scheinen erst im 16. Jahrhundert gelaufig geworden zu sein. Der app. innatus ist bei Thomas 
durchgangig app. naturalis benannt. Entscheidend ist nun aber, daB sowohl nach der klaren 
Lehre des Doctor communis wie nach dem objektiven Sachverhalt eine doppelte Bedeutung 
von app. naturalis auseinanderzuhalten ist. Einmal ist der app. naturalis im Unterschied vom 
app. animalis und app. rationalis eine Erscheinung in der leblosen K6rperwelt ; er ist dann als 
altertiimliches (anthropomorphes) Aquivalent des neueren (auch schon veralteten) physi- 
kalischen ,,Kraft“-Begriffes zu nehmen, z. B. als sogenannte ,,Schwerkraft‘‘. Das andere Mal 
ist aber der Ausdruck app. naturalis in einem anderen, viel weiteren, ja streng transzenden- 
talen Sinne zu verstehen. GemaB& dem Axiom: Quamilibet formam sequitur inclinatio, bedeutet 
dann app. naturalis jene entitative Tendenz, die jedem Wesen gemaB seiner eigentiimlichen 
forma einwohnt. Es ist ohne weiteres klar, da® das des. nat. in cognitionem divinae essentiae 
nur ein app. naturalis in dieser zweiten transzendentalen Bedeutung sein kann. Nun gilt aber 
von diesem app. naturalis, daB er ein app. innatus und elicitus zugleich sein kann, daf er es 
als nattirliche Neigung von Geistformen sogar wesensnotwendig sein mu8. Die Ungenauigkeit 
der Stuflerschen Definition erweist sich hier als erklarter Irrtum; denn daf der app. naturalis 
ein app. innatus und ein app. elicitus zugleich sein kénne, ja sein miisse, das mu einem ein- 
seitig durch die nachtridentinische Entgegensetzung von app. innatus und app. élicitus be- 


157 


einfluBten Definitor wie ein Paradoxon vorkommen!. Es ist aber keineswegs ein ,Paraphysi- 


‘ 


kon‘. 

Die Neigung namlich, die unmittelbar aus der forma eines Dinges folgt, entspricht not- 
wendig der besonderen Form dieses Dinges. Die forma des Menschen ist aber die anima in- 
tellectiva, und der app. nat. ad cognoscendum Deum per essentiam (von Thomas tbrigens 
standig desiderium und nicht appetitus genannt, von verschwindenden Ausnahmen abgesehen) 
ist der innerste, auch den Engeln natiirliche, also spezifisch geistige Trieb der anima intellec- 
tiva. Daher ist dieses des. nat. schlechthin und notwendig ein app. intellectivus; und als solcher 
ist er gar nicht denkbar als bloBe dumpfe BewuBtlosigkeit, d.h. ohne da® in ihm irgendwie ein 
actus elicitus bzw. electivus enthalten ist. Wie dieses ,,irgendwie‘‘ naher zu bestimmen ist, 
kann hier nicht erértert werden ; denn darin liegt der Angelpunkt, um den sich das weitlaufige 
Problem des. des nat. dreht. Was ich bisher dariiber ausgefiihrt habe, konnten aus den oben 
angegebenen Griinden nur Andeutungen sein. Sie waren immerhin so klar und bestimmt, 
daB selbst P. Stufler daraus den sehr zutreffenden Eindruck gewinnen konnte, ich verstehe 
unter dem des. nat. auch einen app. elicitus (M5). Ja, gerade die Stelle aus meinem Aufsatz: 
Eine neue Kontroverse...‘, die P. Stufier jetzt heranzieht, um mich auf einen unthomisti- 
schen ,,Skotismus‘ festzulegen, gerade diese Stelle ist ein schlagender Beweis dafiir, daB ich 
das des. nat. als einen app. naturalis in dem von P. Stufler iibersehenen transzendentalen Sinne 
verstehe, der den app. elicitus nicht aus-, sondern einschlieBt. Ich zitiere meine Worte (vel. 
diese Zeitschr. 1926, S. 264) treu nach St.: ,,Diese Tendenz griindet in dem Wesen des mensch- 
lichen wie des englischen Geistes. Sie ist fiir ihn eine entitative Tendenz in dem Sinne, daf sie 
nicht allein (?) auf einer freien Willensentscheidung beruht, sondern daB der geschépfliche 
Wille durch das Wesen des endlichen Geistes tiberhaupt bestimmt ist: tiber sich selbst hinaus 
von Gott vervollkommnet und erhéht werden zu kénnen. Das des. nat. ist durch die Natur 
gerichtete Tendenz (app. naturalis et inditus)‘“‘ (M5). Das Fragezeichen hinter den Worten 
»nicht allein’ ist eine Zutat P. Stuflers; es ist wohl als ein Zeichen seines ,,Staunens‘‘ oder 
Stutzens zu deuten. Leider ist diesem ,,Staunen“ kein intellektueller ,,Drang“ gefolgt nach- 


1 DaB diese ausschlieBende Entgegensetzung von app. innatus und app. elicitus etwas 
mehr sein muB als eine blo®B terminologische Angelegenheit der Spatscholastik, leuchtet 
sofort ein, wenn die grundlegende Bedeutung beachtet wird, die dem ,,Natur-Geist‘‘-Dualis- 
mus in der Entwicklung des modern-europdischen Denkens zukommt. Nachdem einmal 
die Transzendentalitat des naturale fiir alles endliche Sein derart verdunkelt war, daB der 
besondere Sinn des naturalis appetitus intellectivus nicht mehr als Spezifikiim der endlichen 
Geistnatur verstanden wurde, da war es eine folgerichtige Auswirkung, wenn die Metaphysik 
der Antithetik von absoluter Naturmechanik und absoluter Vernunftautonomie, von Ma- 
terialismus und Spiritualismus verfiel und die Erkenntnistheorie auf die Auseinandersetzung 
_ zwischen Sinnlichkeit und Verstand, zwischen endgiiltiger Erfahrung und unbedingtem Den- 
ken eingeengt wurde. Der ungeheure Einflu8 J. J. Rousseaus bis auf unsere Zeit hin wird nur 
dadurch erklarlich, daB dieser bewuB8t illusionistische Natursentimentalismus (— Rousseaus 
»naturale® bleibt im Bereich des naturalis appetitus sensitivus! —) als magischer Befreier 
aus dem ,,Natur-Geist‘-Dilemma auftrat und als solcher aufgenommen wurde. Es ist zu 
bedenken, da® derjenige Philosoph, der die prinzipielle Entgegensetzung von ,,Natur“ und 
,,Geist“ dem europdischen Denken am nachdriicklichsten suggeriert hat, Réné Descartes ist; 
er kam aus einer scholastischen Umwelt, der die ausschlieBende Gegeniiberstellung von app. 
innatus und app. elicitus gelaufig war. — [NB! Die Beschraénkung des geistigen app. innatus 
auf die blofe ,,Potenz‘ und die entsprechende Bestimmung des app.-elicitus (der Willens- 
freiheit) als quasi-puren ,,Akt ist tatsachlich die junge Formel, worin sich die aus- 
schlieBende Entgegensetzung von ,,Natur und Geist‘ sehr klar ausspricht. Eine scharfere 
Zuspitzung ist innerhalb der aristotelisch-scholastischen Metaphysik nicht moglich. ] 


158 


zuforschen, ob und wie dieses fragliche ,,nicht allein‘‘ vielleicht doch in dem sachlichen Pro- 
blem des des. nat. begriindet sein mége. Die Formel: Das des. nat. beruhe als entitative Tendenz 
» nicht allein auf einer freien Willensentscheidung‘, bezeichnet unzweideutig, daB diese ,,von 
der Natur gerichtete Tendenz (app. inditus)“ einen actus elicitus in sich begreift. Der Ausdruck 
eine freie Willensentscheidung‘ wurde gerade gewahlt, um den elicitiven, d. i. bewuBten und 
von der Erkenntnis abhangigen Charakterzug méglichst hervortreten zu lassen. P. Stufler 
begntigt sich jedoch mit der ausschlieBenden Entgegensetzung von app. inditus und elicitus. 
Das, was von meiner Darstellung nicht in diese Denkgewohnheit hineinpaBt, winkt er kurz mit 
einem Fragezeichen beiscite; er klammert sich an den in Klammern beigesetzten Ausdruck 
app. naturalis et inditus‘‘ und argumentiert so auf das Ergebnis hin, meine Auffassung vom 
des. nat. sei nicht thomistisch, sondern ,,skotistisch. Die Bezeichnung ,,skotistisch wird 
dann in der ganzen Abhandlung ,,Molinismus und ...‘‘ auffallig oft wiederholt. Was soll das 
bezwecken? Doch das ist nebensdchlich. Die Hauptsache ist, daB Stuflers Urteil auf falschen 
Voraussetzungen griindet und im Widerspruch zu dem Eindrucke steht, den er selbst aus 
meinen Andeutungen gewonnen hat. 


Die Beantwortung der Fragen, was Stujfler unter der potentia oboedientialis versteht, und 
wie er aus diesem Begriff argumentiert, kann kiirzer beantwortet werden. 


Meine Auffassung, ,,der Oboedientialcharakter sei eine transzendentale Wesensbestim- 
mung der geschaffenen Natur“, lehnt P. Stufler mit dem Bemerken ab: das kénne beim Men- 
schen nicht zutreffen, denn ,,sonst miiBte ein Geist, der eine addquate Erkenntnis der mensch- 
lichen Natur hat, aus ihr nicht bloB die Méglichkeit, sondern sogar die Wirklichkeit der gegen- 
wartigen Erhebung erkennen kénnen“‘ (M 9). Die Folgerung Stuflers trifft nicht zu. Bekannt- 
lich ist etwas nur soweit erkennbar, als es wirklich ist. Daher ist eine potentia, fiir sich gesondert 
genommen, ein unméglicher Gegenstand der Erkenntnis. Das gilt fiir jede potentia, und a for- 
tiori gilt es von der potentia oboedientialis. Das Schulbeispiel, an dem der Begriff der pot. oboed. 
entwickelt zu werden pflegt, ist das Verhaltnis zwischen dem Material und dem Techniker. 
Das Holzsttick ist z. B. in potentia oboedientialis zu der Absicht und dem K6nnen des Schrei- 
ners; ob aus ihm ein Tisch oder ein Schrank, ein Sessel oder eine Bank hergestellt wird, das 
hangt letztlich nicht vom Holze, sondern von der Absicht des Meisters ab und kann allein aus 
der Verwirklichung dieser Absicht erkannt werden. Darum kénnte aus dem in der Natur des 
endlichen Geistes gelegenen Sehnen, die prima causa in ihrer Wesenheit zu erkennen, nicht 
einmal die Méglichkeit, geschweige denn die Tatsache der geheimnisvollen Gnade der visio 
beatifica erschlossen werden, — wenn die Verwirklichung der géttlichen Offenbarung in Jesus 
Christus dieses des. nat. nicht als die héchste pot. oboed. der Geistnatur fiir die Vollendung in 
der Gnade erkennbar gemacht hatte. Dieser Begriff der pot. oboed. ist ein durchaus theolo- 
gischer Begriff; und erst durch Jesus Christus (und durch seine hl. Kirche) ist ein echt 
theologisches Denken méglich geworden. Das ist fiir S. Thomas eine selbstverstandliche Vor- 
aussetzung, wenn er vom des. nat. redet. In solcher theologischer Betrachtung ist nun aber, wie 
ich in den ,,Zwei Wegen“ ausgefiihrt habe, die nattirlich philosophische Betrachtung der Men- 
schennatur keineswegs verktimmert oder ausgeschlossen; letztere ist vielmehr in der Lehre 
vom des. nat. als dem transzendentalen Oboedientialcharakter der Geistnatur hinaufgenommen 
zu der Erkenntnis, da® die Ubernatur nicht duBerlich die Natur umkleidet, sondern gerade in 
ihrer gottlichen Gratuitat die innerlichste, ungezwungenste und vitalste Vollendung der sub- 
stantia intellectualis ist. Alle Gegensdtzlichkeit oder ,,Spannung‘‘ zwischen Geistnatur und 
Geistesakt ist kein Seinseffekt, sondern Siindendefekt. Es ist wahr, daB meine Betonung der 
thomistischen Lehre vom des. nat. einer gewissen Auffassung des Verhdltnisses von Natur und 
Gnade nicht ganz entspricht; aber nichts ist unbegriindeter als die Behauptung P. Stujlers, 
die Reinheit des katholischen Gnadendogmas werde dadurch irgendwie in Frage gestellt. 


* 
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Es ware unbillig, von der Stuflerschen Abhandlung ,,Molinismus und neutrale Vernunft- 
theologie’’ eine zureichende Behandlung des in historischer wie in systematischer Hinsicht 
auBerordentlich weitschichtigen Problems vom des. nat. zu verlangen. Die Abhandlung ist ja 
von dem praktischen Zweck bestimmt, die befremdlich weitgehenden Aburteile der Stufler- 
schen Besprechung der ,,Zwei Wege“ nachtraglich als verstandlich erscheinen zu lassen. DaB 
P. Stufler dabei den schweren Vorwurf fallen gelassen hat, ich habe dort die vom kirchlichen 
Lehramt ausdriicklich geforderte Apologetik angegriffen, ist dankbar zu verzeichnen, wenn es 
bei der Schwere der Anschuldigung auch billig gewesen ware, die Zuriicknahme nicht in eine 
literarisch méglichst unauffallige Form zu htillen. Diese Fortsetzung und BeschlieBung der 
Kontroverse mit P. Stufler ist ebenfalls auf einen praktischen Zweck eingestellt: es galt, der 
wissenschaftlich-theologischen Arbeit den Weg freizuhalten fiir die im hodheren Verstande 
wahrhaft zeitgemaBe Frage nach dem Verhaltnis menschlichen Denkens und Wollens zur 
géttlichen Offenbarung und Gnade. Denn es ist so, wie ich mich in der ersten Erwiderung aus- 
gedriickt habe: die Lehre vom des. nat. 14Bt am klarsten erkennen, ,,mit welcher Meisterschaft 
der engelgleiche Lehrer den wesenhaften Unterschied von nattirlicher und tibernatiirlicher 
Ordnung gerade in der lebendigen Ganzheit der einen géttlichen Wirklichkeit begrtindet hat“. 
Und auch die Stuflersche Abhandlung hat mich nicht in der Uberzeugung wankend gemacht, 
»daB die sachliche Nacherkenntnis dieser tiefsten Erkenntnis des hl. Thomas die wahre Bei- 
legung des dreihundertjahrigen Schulstreites wesentlich férdern kann,“ 
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An der Spitze dieser Ubersicht, die weder erschépfend sein kann noch sein will, vielmehr 
sich auf Neuerscheinungen beschrankt, soweit sie der Schriftleitung dieser Zeitschrift zur 
Anzeige zugesandt wurden, mag das Buch des Heidelberger Theologen M. Dibelius stehen. 
Hier redet in scharf geschliffener Sprache ein Ziinftiger, der weit iber den Rahmen seines 
Fachgebietes hinauszuschauen vermag, und der in dieser aus Vortragen erwachsenen Schrift 
der gdrenden Gegenwart Rechenschaft geben méchte von dem tibergeschichtlichen Sinn des 
Christentums und seiner geschichtlichen Erscheinung. An Hand der Stichworte Zeit, Reli- 
gion, Evangelium, Christentum, Welt, Kirche, Ethik, Schicksal will er zeigen, daB Ewiges und 
Zeitbedingtes in der christlichen Religion sich keineswegs so verhalten wie Kern und Schale, 
Gehalt und Form, daB vielmehr ,,auch im Urchristentum unter einem Gesichtspunkt alles 
in die geschichtliche Verkettung verstrickt, nichts von der Relativitat historischen Geschehens 
ausgenommen ist. Das Ubergeschichtliche, das in den klassischen Zeugnissen des Urchristen- 
tums spiirbar wird, ist vielmehr der nur unter einem anderen, nicht auf das Historische ge- 
richteten Gesichtspunkt wahrnehmbare Hintergrund, uns in seiner reinen Unbedingtheit 
vielleicht nie vollig erfaBbar, unserem Ahnen und unserem Wollen aber sich immer wieder 
erschlieBend als Hintergrund des gesamten urchristlichen Lebens, ja gerade der Erscheinungen, 
die man gewohnlich als Tribut an den Zeitgeist begreift’’ (S. 169f.). Das Christentum der 
ersten Tage war nach D. derart stark eschatologisch eingestellt, daB es ebenso wie Jesus selbst 
auf alien Umbau dieser Welt verzichtet. Erst dem Zwang einer geschichtlichen Notwendig- 
keit folgend, haben Glaube, Ethos, Kirche sich ihre Formen gebaut und in der Welt heimisch 
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gemacht, aber sie sind bei diesem ProzeB selbst ,, Welt“ geworden. Eine Auseinandersetzung 
mit diesen Thesen durch einen philosophisch und historisch geschulten Theologen ware m. E. 
sehr verlohnend, denn seit Harnacks ,,Wesen des Christentums“ ist von dieser Seite her kein 
so bedeutendes Buch geschrieben worden. 


Zu erkennen, was am Evangelium ewig ist, wird sich der zu geistiger Mindigkeit erzogene 
Christ wohl zutrauen; aber gerade er wird auch das Verlangen haben, sein zeitgeschichtlich 
bedingtes Kleid kennen zu lernen, und sei es auch nur aus dem Wunsche heraus, die Unter- 
schiede zwischen Kleid und Koérper, zwischen Kérper und Seele zu schauen. Jedes Herren- 
und Apostelwort, jeder Satz des Neuen Testamentes tragt eine Farbung, die um so deutlicher 
heraustritt, je besser man die Umwelt, die geistige und die materielle, in der es gesprochen, 
in der er geschrieben, kennenlernt. Wie manches Wort ist iiberhaupt nur unter dieser Voraus- 
setzung verstandlich. So ist es kein Zufall, daB die gewaltige Arbeitskraft, die sich seit einem 
Jahrhundert auf die Erforschung des Neuen Testamentes geworfen hat, auch gerade darum 
bemtiht war, den Boden aufzudecken, auf dem die Dinge sich abgespielt haben, den Hinter- 
grund freizulegen, auf dem die einzelnen Gestalten erscheinen. Nicht nur Persénlichkeiten 
wie Petrus und Paulus, Johannes und Jakobus, sondern auch Missionare zweiten und dritten 
Ranges, Philippus, Barnabas, Apollos, werden vor unseren Augen wieder Fleisch und Blut, 
wenn wir die Welt kennen, in der sie stehen. Herodes und Pilatus kommen uns ganz anders 
nahe, wenn wir zu den beilaufigen Angaben des Neuen Testamentes das alles heranziehen, 
was uns die Profangeschichte von ihnen zuverlassig tibermittelt hat, wenn wir die mannigfach 
einander durchsetzenden Geistesstromungen ihrer Zeit, die politische und religidse Lage, die 
wirtschaftlichen und gesellschaftlichen Bedingungen, unter denen sie lebten, zu schauen im- 
stande sind. Das alles zu erforschen und zu beschreiben ist die Aufgabe einer verhaltnismaBig 
jungen Wissenschaft geworden, der man den nicht sonderlich glticklichen Namen ,,Neutesta- 
mentliche Zeitgeschichte“ gegeben. Neben dem Werk des Altmeisters auf diesem Gebiet, 
des verstorbenen Géttinger Professors E. Schiirer, der die volle Kraft seines Gelehrtenlebens 
darauf verwandt hat, besafen wir aus katholischer Feder nur eine umfassendere Darstellung, 
und auch diese war seit geraumer Zeit vergriffen. Felten muB es als eine groBe Genugtuung 
empfunden haben, nach anderthalb Jahrzehnten sein zweibandiges Werk neu auflegen zu 
konnen, und wir alle freuen uns dieses Erfolges, denn es steckt in dem Werk doch eine ge- 
waltige Summe von Miihe. Die Anordnung des Stoffes ist fast die gleiche geblieben, umge- 
stellt ist nur der Abschnitt iiber die Sabbate und Feste, hinzugekommen eine Darstellung 
tiber die Rechtslage des Judentums in der Diaspora (1 290—298) und ein Abschnitt iiber das 
hochinteressante Gebilde ,,Die Gemeinde des Neuen Bundes im Lande Damaskus“ (I 419-426). 
Die neuere Literatur kommt leider fast nur in den Anmerkungen zu Wort und hat die Dar- 
stellung kaum beeinflu8t. Hier bekundet F. eine Hochachtung vor der einmal gepragten 
Form, die entschieden zu weit geht. Selbst eine stattliche Fille von Druckfehlern hat sich in 
die Neuauflage hintibergerettet. Im ganzen hatte ich mir eine viel starkere Riicksichtnahme 
auf die Schriften des Neuen Testamentes gewiinscht. Das wiirde dem Buch mehr Eigenart 
gegeben und seine Brauchbarkeit wesentlich erhéht haben; denn der weit iiberwiegende Teil 
der Leser und Beniitzer will ja nicht neutestamentliche Zeitgeschichte um ihrer selbst willen 
kennenlernen, sondern die Beschaftigung mit ihr ist inm nur ein Mittel, an das Neue Testament 
heranzukommen. Aber wir wollen dankbar das Gebotene nehmen und uns die Freude daran 
nicht verderben lassen durch die Erwagung, da& noch manches an Inhalt und Form sich 
bessern lieBe. 

Ein verwandtes Thema behandelt K. Holl in dem an Umfang bescheidenen, an Inhalt 
reichen Schriftchen ,,Urchristentum und Religionsgeschichte“. Ermdéchte auf dem 
Hintergrund der Religionen, die das Christentum bei seiner Entstehung vorfand, dessen Wesen 
und Eigenart zur Darstellung bringen. Der landlaufigen Betrachtungsweise, die im Christentum 
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kaum etwas anderes als eine Zusammenschweifung aus recht heterogenen Elementen, ein 
durchaus synkretistisches Gebilde erblicken will, stellt er die Frage entgegen: Wodurch hat 
denn eigentlich das Christentum iiber die anderen Religionen gesiegt ? H. versucht am Gottes- 
begriff Jesu zu zeigen, daB damit etwas ganz Neues und Unerhortes in die Welt eintrat. Auch 
Paulus sei keineswegs der Grieche, fiir den man ihn ausgibt. Es diirfe keine Rede davon sein, 
daB der Apostel das Christentum an den Hellenismus ausgeliefert habe, vielmehr habe gerade 
er das Christentum vor dem Untergang im Hellenismus bewahrt. Energischer noch als Di- 
belius weist H. die weitverbreitete Anschauung zurtick, derzufolge die Geschichte des Christen- 
tums eine standig fortschreitende Abwartsbewegung, zunehmende Entartung ist. Diese Auf- 
fassung sei ebenso unhaltbar wie ihr Gegenteil, die nur Lauterung, Wachstum, Bereicherung 
annehme ; wir sttinden vielmehr vor der Tatsache, da8 ,,Sinken und Aufstieg immer gleich- 
zeitig stattfindet.“ 

Die bisherigen ,, Beitrage zur Wissenschaft vom Alten Testament“ erhalten nun in 
einer neuen dritten Folge den Titel ,, Beitrage zur Wissenschaft vom Alten und Neuen Testament“. 
Die neue Folge eréffnet ein Buch von G. Kittel, das einen trefflichen Beleg dafiir bietet, wie 
flieSend die Grenzen zwischen beiden Forschungsgebieten geworden sind, und wie sehr es not- 
tut, daB diese nicht ktinstlich voneinander getrennt werden. Es ist aus Vortragen entstanden 
und beabsichtigt nicht eine erschépfende Behandlung des im Titel umschriebenen Themas, 
sondern méchte Aufgaben und Moglichkeiten der wissenschaftlichen Forschung skizzieren. 
Der Welt der Mischna und des Talmud steht der christliche Forscher ja fast verstandnis- 
und ratlos gegentiber, und es sind keineswegs allein die sprachlichen Schwierigkeiten, die vor 
dem Studium abschrecken, sondern auch sonst hat diese Literatur nach Form und Gehalt 
so wenig Reizvolles, daB es ailerhand Uberwindung kostet, sich hier heimisch zu machen. Wer 
sich vollends dariiber klar geworden ist, da® eine Beherrschung jenes Stoffes die Kraft eines 
Menschenlebens verlangt, wird sich immer wieder fragen, ob es sich eigentlich verlohnt, soviel 
Arbeit daranzusetzen. Aber sobald man bedenkt, daB in der Mischna Jesu Zeitgenossen zu 
uns sprechen, und daB man nicht allein oder auch nur vorwiegend aus der apokalyptischen 
Literatur des letzten vorchristlichen und des ersten christlichen Jahrhunderts ein Bild des 
Spatjudentums gewinnen kann, sondern in erster Linie auf das rabbinische Schrifttum ange- 
wiesen ist, so sieht man, daB hier eine Aufgabe steht, der man sich schlechterdings nicht ent- 
ziehen kann. K.s Buch, das iibrigens eine erstaunliche Belesenheit bekundet, zeigt jedenfalls, 
daB wir das Feld zwischen der jiingsten Schrift des Alten Testamentes und der dltesten des 
Neuen Testamentes nicht unbebaut lassen diirfen. So nétig es auch sein mag, die anziehen- 
dere Welt des Hellenismus mit der bunten Mannigfaltigkeit ihrer Formen zu erforschen, der 
Mutterboden Jesu, der Apostel, der christlichen Kirche ist doch Palastina. Im einzelnen zeigt 
K. namentlich auf dem Gebiet der sprach- und formgeschichtlichen Erscheinungen, der reli- 
gionsgeschichtlichen und religionsvergleichenden Probleme, wie vieles und wie Wichtiges hier 
noch zu untersuchen ist. Als Anhang bietet das Heft zwei Abhandlungen, von denen die erste 
das Dunkel des Wortes vom ,,Rad der Geburt“ in Jak 3,6 lichten will; die zweite (das Josephs- 
grab im Nil) bietet ein héchst instruktives Beispiel fiir den Vorgang, wie ein dgyptischer 
Mythus in rabbinische Uberlieferung eingebettet ist. 

Der Name des Bischofs von Gloucester, des Fiihrers der hochkirchlichen Bewegung, dessen 
Schrift The Life and Teaching of Jesus the Christ, London 1923, der Leipziger J. Leipoldt ins 
Deutsche iibertragen hat, ist dem fiir neutestamentliche Forschung Interessierten nicht 
unbekannt ; und mit besonderer Spannung sieht man zu, was Headlam, der in friiheren Ver- 
éffentlichungen (St. Paul and Christianity 1913, The miracles of the New Testament 1914, Jesus 
Christ in History and Faith 1924) achtenswerte Proben seiner Vertrautheit mit den Problemen 
des Neuen Testamentes gegeben, uns liber das Leben Jesu zu sagen hat. Das vorliegende 
Werk wendet sich an weitere Kreise, verzichtet auf gelehrtes Beiwerk, laBt aber in jeder 
Zeile die Vertrautheit mit den Fragestellungen der Gegenwart sptiren und verrat namentlich 
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in der Zeichnung des Hintergrundes der evangelischen Erzahlung eine Kenntnis, wie sie sich 
nicht aus Lehrbiichern, sondern nur aus den Quellen schépfen 1aBt. Hier hat H. auch dem 
Fachgenossen allerhand zu sagen, und mit soviel Fragezeichen er auch einzelne Ausfiihrungen 
begleiten mag, so dankbar wird er doch manche Anregung gewinnen. Der Standpunkt ist 
der einer gemaSigten Kritik mit dem starken Sinn fiir das Dokumentarische, wie er der eng- 
lischen Forschung eigen ist. Der Uberlieferung beziiglich der Verfasser des zweiten und drit- 
ten Evangeliums schenkt H. volles Vertrauen, weniger jener beziiglich des Mt und des Jo. 
Gegen die Annahme profangeschichtlicher Versté8e bei Lk, Dubletten bei Mk, Anachronismen 
bei Jo und dergleichen hat er kein Bedenken. Von der Kindheitsgeschichte heiBt es S. 235: 
,In einigen Fallen befinden wir uns sicher auf dem Gebiete der Dichtkunst und des Mythus.* 

Fiedig hat erstmals den Versuch unternommen, in einem Heft von maBigem Umfang das 
Wichtigste und Unentbehrlichste an religionsgeschichtlichen Texten, das zum Ver- 
stiindnis des Neuen Testamentes dienlich ist, als Ubersicht und ersten Anhalt zusammenzustellen. 
Die in deutscher Ubertragung gebotenen, mit erlduternden Anmerkungen versehenen Ausztige 
aus rabbinischen Schriften, Philo, Flavius Josephus, Henoch, mandaischer, indischer, griechi- 
scher Literatur usw. sollen die Umwelt des Paulus, Johannes, Jesu beleuchten. Ob das Buch 
seine Leser finden wird — es ist fiir einen weiten Kreis berechnet —, ist mir zweifelhaft. Ein 
gut Teil der dargebotenen Texte bleibt doch ohne eine Einfiihrung fiir den Nichtfachmann 
vollstandig stumm. Wenn an Benutzer gedacht ist, denen man erklaren mu, was ,,Tora“ 
ist, so wird diesen kaum damit gedient sein, wenn sie erfahren, daB die Mischna ,,eine rabbi- 
nische Sammlung aus neutestamentlicher Zeit‘ (S. 1) darstellt. Um was es sich bei der 
Schatzung des Quirinius S. 75 f. handelt — die Stelle Lk 2,1 f. selbst bleibtun erwahnt! —, 
mu8 dem mit dem Problem nicht Vertrauten véllig dunkel bleiben. Und was tragen die in- 
dischen Parallelen zum Neuen Testament S. 58 ff. eigentlich zu dessen Verstandnis aus? 
Verdienen sie wirklich die Bezeichnung ,,Parallelen‘‘? Wird die Anmerkung S. 23? ,,das 
bekannte Papiaszitat“* einen Leser auf Iren., Adv. haer. V 33 fiihren ? — Dankbarer wird der 
Neutestamentler dem Verfasser bleiben fiir die fleiBige Zusammenstellung der rabbinischen 
Texte, die das Verstandnis der Bergpredigt nach der formellen und inhaltlichen Seite hin 
férdern. Dem Wortiaut von Mt 5—7 folgend, bietet F. eine Fiille von sonst schwer zugang- 
lichem Material zunachst in wértlicher Ubersetzung, dann im Grundtext. Reiche Indizes 
schlieBen den Inhalt des Buches auf. Leider sind dabei die Stellen aus Mt 5—7 nicht beriick- 
sichtigt, was um so mehr zu bedauern ist, als schon die Benutzung des Buches dadurch be- 
trachtlich erschwert wird, da8S die Grundstelle, zu der die Parallele geboten wird, nur durch 
inhaltsangabe, nicht durch Kapitel- und Versziffer bezeichnet ist. 


DaB Sickendergers Einleitung schon in dritter Auflage erscheinen kann, ist ein Beweis fiir 
ihre Brauchbarkeit. In gedrangter Darstellung, mit wohlabgewogenem Ausdruck bietet das 
Biichlein das Wichtigste iber Kanon und Text des Neuen Testamentes sowie iiber die Ein- 
leitungsfragen bei den einzelnen Schriften. Es ist gleichsam das Geriistwerk einer Vorlesung 
und wird dem Studierenden das Einpragen des Stoffes erleichtern. — Etwas héhere Ziele hat 
sich der ,,Grundri8 der Einleitung in das Neue Testament“ des Rezensenten gesteckt. 
Von der Beobachtung ausgehend, da8 die Mehrzahl unserer Studenten dahin neigt,.sich mit dem 
gedachtnismafigen Aneignen des Stoffes zu begniigen, wobei das geistige Erfassen und Durch- 
dringen zu kurz kommen muf, hat V. eine Form der Darstellung gewahlt, die dazu fahren 
soll, die Probleme klarer zu schauen und zur Mitarbeit an ihrer Lésung anzuregen, soweit das 
bei dem Anfanger iiberhaupt méglich scheint. Es liegt ja ein gewisses Verhangnis darin, daB 
diese wichtigen Fragen zu Beginn des theologischen Studiums erértért werden mtissen, wo 
der Durchschnitt unserer Studierenden die Tragweite der behandelten Probleme noch kaum 
oder gar nicht erkennt. Mit wie anderen Augen wiirde man sich die Dinge anschauen beim 
AbschluS der Studien oder vollends, wenn man einmal ein Jahrzehnt hindurch tatig im kirch- 
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lichen Leben gestanden und dann in den Horsaal der Universitat zuriickkehren konnte. Das 
ist fiir die groBe Mehrzahl unserer Priester ausgeschlossen. Umfangreiche Einleitungen wie 
Belser oder Meinertz aber werden in ihren Kreisen nicht leicht Eingang finden und dienen mehr 
der eigentlichen Forschungsarbeit. So ist also hier der Versuch gemacht worden, einerseits 
ein Studentenbuch zu schaffen, anderseits ist die Darstellung so gehalten, da® auch der Seel- 
sorger, der Religionslehrer hier sich iiber den Stand der Forschung auf diesem an ungeldsten 
Problemen so iiberreichen Gebiet unterrichten kann. Zu beurteilen, wie weit dieser Versuch 
gelungen ist, kann natiirlich nicht Aufgabe dieser Seibstanzeige sein. — Das Biichlein von 
C. Clemen, ein Heft der Sammlung Gdéschen, halt nicht ganz, was der Titel verspricht. Denn 
von der ,,Entstehung des Neuen Testamentes‘ ist erst auf den SchluBseiten die Rede, und 
nur ganz kurz wird hier die Frage gestreift, wie die Einzelschriften zu einem Neuen Testament 
zusammenwuchsen. Mehr kommt die sogenannte spezielle Einleitung zu Wort. Die einzelnen 
Schriften werden in der mutmaBlichen Reihenfolge ihrer Entstehung behandelt; ein groBer 
Teil der neutestamentlichen Biicher segelt nach C. unter falscher Flagge. 


Krafts Studie tiber die Evangelienzitate des hl. Iren dus stellt einen wertvollen Beitrag 
zur Textgeschichte dar. Es lag nahe, diesen Stoff einmal zu untersuchen, denn von keinem 
Schriftsteller der beiden ersten christlichen Jahrhunderte ist uns ein Werk tiberliefert, das 
so zahlreiche und gleichzeitig so sorgfaltige Bibelzitate béte, wie von dem Verfasser der Schrift 
Adversus haereses. In Irendus besitzen wir einen Zeugen fiir die Gestalt des Bibeltextes der 
Kirche von Lyon gegen 200, und wenn es einmal das gegeben hat, was man seit einigen Jahr- 
zehnten als ,,westlichen‘‘ Text bezeichnet, so zahlt der Irendustext zu dessen besten Vertre- 
tern. Wer freilich an ihn mit dem Erwarten herantritt, einen besonders guten Text zu finden, 
wird eine schmerzliche Uberraschung erleben. Die Form ist offenbar eine starke Entartung 
vom urspriinglichen Wortlaut, namentlich bei den Synoptikern macht sich der Einflu& der 
Parallelstellen auf Schritt und Tritt bemerkbar. Wenn K. diese auffallige Tatsache so erklart, 
daB der griechische Evangelientext des Irenaus von Tatians Harmonie beeinflu8t ist, so be- 
wegt er sich auf der namlichen Linie, die Referent zum gleichen Thema in der Revue Béné- 
dictine 1924, 21 ff. angedeutet hat. 

Ein Problem, das trotz allen auf seine Lésung angewandten Fleifes noch nicht zur Ruhe 
gekommen ist und eine restlos befriedigende Antwort vielleicht niemals erfahren wird, ist die 
Frage nach dem literarischen Verhdltnis der drei alteren Evangelien zueinander. In seinen 
»Synoptischen Studien“ sucht Bufmann, von der Zweiquellentheorie als fester Grundlage 
ausgehend, zu zeigen, daB Lk ,,die Quellen am getreuesten bewahrt und darum auch die Worte 
Jesu am besten tiberliefert hat‘ (Vorw.). In einem ersten Abschnitt (S. 6—66) méchte er seinen 
Evangelisten von der Anklage der ,,Duplettenfurcht“ reinigen: Lk habe im Gegenteil die mei- 
sten Doppelstiicke. Ein zweites Kapitel, ,,Stufen der Markusredaktion“ (S. 67—115), bereitet 
die Herausarbeitung der neben der Redequelle benutzten Geschichtsquelle vor, die keines- 
wegs mit Mk identisch sei. Es liegen nach B. vielmehr drei Stufen des Mk vor, eine alteste, 
die im Bericht des Lk, eine mittlere, die von Mt verwandt wird, und eine jiingste, unser ka- 
nonischer Mk. In einem dritten Hauptstiick (S. 116—205) versucht der Verfasser dann den 
,wahrscheinlichen Text der Geschichtsquelle“ zu ermitteln, und ein Abdruck dieses Ur- 
Urmarkus (S. 206—224) bildet den Schlu8. Ich muB gestehen, aus dieser Arbeit auch nicht 
eine bescheidene Anregung empfangen zu haben, sondern las das Buch durch mit dem Gefiihl, 
eine Pflicht zu erfiillen, um anderen die Aufgabe zu ersparen, das gleiche zu tun. Die synop- 
tische Forschung ist doch heute bereits bis zu einem Punkte vorgetrieben, wo nur aus einer 
ganz sorgfaltigen Einzelvergleichung neue Ergebnisse zu erhoffen sind; und um sie zu erzielen, 
bedarf es der fein abwagenden Kunst eines geschulten Historikers, der es sich nach dem Bei- 
spiel des Englanders B. H. Streeter (The four Gospels. A study of Origins?, London 1926) der 
Miihe wert sein lieB, ein paar Jahre in der Textiiberlieferung sich griindlich umzutun und tiber 
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- golcher ,,Karrnerarbeit‘‘ (sie wird uns von B. im Vorwort versprochen, aber nirgendwo ge- 
leistet) die Ehrfurcht vor der Uberlieferung gewonnen hat, ohne die beim gegenwartigen Stand 
der Dinge synoptische Studien von vornherein zur Erfolglosigkeit verurteilt sind und nur zu 
leicht in Willkiir ausarten. Weder fiir die Annahme eines Urmarkus — von Ur-Urmarkus 
ganz zu schweigen — vermag ich einen stichhaltigen Grund zu erkennen, noch erscheint mir 
gerade Lk als derjenige unter den Evangelisten, der die Quellen besonders treu reproduziert. 
Genau das Gegenteil hat sich mir an allen Stellen ergeben, wo ich untersuchte (vgl. etwa 
diese Zeitschrift I, 123 ff. und Bibl. Zeitschrift XVI, 238 ff.). 

Das englische Werk The Beginnings of Christianity ist eine Art Gegenstiick zu E. 
Meyers Ursprung und Anfange des Christentums (3 Bande, Stuttgart und Berlin 1921 ff.), aber 
unterscheidet sich von ihm in vornehmlich doppelter Hinsicht. Einmal ist es auf viel breiterer 
Grundlage angelegt; denn der erste Teil, drei starke Bande von etwa 500 Seiten Umfang, be- 
schaftigt sich ausschlieBlich mit der Apostelgeschichte. Band 1 willden Hintergrund dieses Buches 
beschreiben, die jiidische, die heidnische, die christliche Welt. Band 2 behandelt Komposition 
und Zweck, die Verfasserfrage und die Geschichte der Kritik. Band 3 gibt den Text, d. h. links- 
seitig einen Abdruck des Codex Vaticanus, rechts den Wortlaut des Cantabrigiensis griechisch 
und lateinisch mit reichem und sorgfaltig zusammengestelltem Apparat ausgestattet. Der 
zweite Unterschied gegentiber Meyer liegt darin, da8& dort ein einziger Forscher spricht, wah- 
rend in dem englischen Werk nicht allein die Herausgeber Jackson und Lake zu Worte kommen, 
sondern ein ganzer Stab von Gelehrten, wie Montefiore, Cadbury, Duckworth, de Zwaan, Clarke, 
Burkitt, Emmet, Windisch, McGiffert, Hunkin usw. Nur beim Textband erwies sich diese Art als 
undurchfiihrbar; er ist fast ausschlieBlich die Arbeit des Professors an der Harvard-University 
J.H. Ropes. Die Arbeitsteilung hat fraglos ihre groBen Vorztige. Geist des Judentums, 
romische Provinzialverwaltung, Christologie der dltesten Zeit, griechische und jiidische Ge- 
schichtsschreibung, das sprachliche Kleid der Apostelgeschichte sind so weit auseinanderlie- 
gende Dinge, da8 man es nur begriiSen kann, wenn berufene Spezialisten solche Fragen be- 
handeln. Aber das Zusammenarbeiten verschiedener Gelehrter bringt auch erhebliche Nach- 
teile mit sich. Nicht allein, daB sich Wiederholungen nur schwer vermeiden lassen, daB ganz 
verschiedene Standpunkte vertreten werden (in Band II steht Emmet fiir die Tradition, 
Windisch gegen die Tradition hinsichtlich der Verfasserfrage), sondern oft genug hat man den 
Eindruck, als wenn die einzelnen Forscher aneinander vorbeiredeten. Jedenfalls tragt das 
Werk ein vielfaltiges Gesicht und das Urteil des nicht ganz in der Sache stehenden Lesers 
ist damit auBerordentlich erschwert. Fiir den Fachmann freilich ist das Studium reich an 
Anregung der verschiedensten Art und fast unentbehrlich. Die Mehrzahl der Mitarbeiter 
neigt offenbar mit den Herausgebern der Ansicht zu, daB Evangelium und Apostelgeschichte 
nicht das Werk eines Reisebegleiters Pauli sein kénne. Jackson und Lake halten vielmehr 
dafiir, daB ,,Lukas‘‘ im ersten oder zweiten Jahrzehnt des zweiten Jahrhunderts mit Hilfe 
dlteren Materials gearbeitet habe. Man sieht, wie wenig durchschlagender Erfolg den Be- 
mthungen Harnacks zuteil geworden ist, wenn er der Annahme entgegentrat, die ,, Wirberichte“‘ 
der Apostelgeschichte stellten eine Quelle fiir den Verfasser dar. Die Frage freilich, wie denn 
liberhaupt die Tradition in der Verfasserfrage sich bilden konnte, bleibt véllig ungeklart, 
ja wird kaum beriihrt und in ihrem Ernst empfunden. Ein zwingender Grund gegen die Glaub- 
wiirdigkeit der Oberlieferung ist nicht zu finden, und wer der Kritik nicht kritiklos gegentiber- 
steht, wird zu der Uberzeugung kommen kénnen, daB® Lukas in diesem Kreuzfeuer gar nicht 
so schlecht besteht. A. Wikenhauser, die Apostelgeschichte und ihr Geschichtswert, Mtinster 
1921, konnte auch fiir den zweiten Band wohl noch nicht benutzt werden. 

Das vierte Evangelium enthalt eine ansehnliche Zahl von Ortsangaben, und mehr als eine 
Erzahlung ist mit solch reichem topographischem Detail ausgestattet, daB der Schlu8 unver- 
meidlich erscheint: Der Verfasser der Schrift mu8 wenigstens einen Teil dieser Statten mit 
eigenen Augen gesehen haben. Jeder, der einmal im Schatten des Garizim am Jakobsbrunnen 
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Jo 4 gelesen hat, wird sich sagen, daB es ausgeschlossen ist, daB dieses Buch gegen Ausgang 
des ersten Jahrhunderts in Ephesus von einem Autor geschrieben sein soll, der Land und Leute 
nur vom Hoérensagen oder aus Biichern kannte. Es ist Kundsins Verdienst, auf diese wichtige, 
sonst zu wenig beachtete Tatsache nachdriicklich die Aufmerksamkeit gelenkt zu haben. Aber da- 
mitist auch dasVerdienst desBuches ,,Topologische Uberlieferungsstoffeim Johannes- 
evangelium*“ erschdpft; denn den weiteren Thesen, der Verfasser des Evangeliums mége ein 
kleinasiatischer Christ sein, der zwischen 100 und 135 als Pilger die heiligen Statten bereist 
habe und zur Darstellung bringe, was er bei dieser Gelegenheit als Lokaltradition bzw. Kult- 
legende vorgefunden, stehen doch die schwersten Bedenken entgegen, und das im SchluB- 
abschnitt (§ 8: Die geschichtlichen Voraussetzungen der johanneischen Traditionsbildung) ent- 
worfene Bild von der im Evangelium sich widerspiegelnden Geschichte des palastinensischen 
Christentums der nachapostolischen Zeit ist reichlich phantastisch. Aus Jo 6, 22—71 mdéchte 
K. ableiten, daB es innerhalb der christlichen Gemeinde von Kapharnaum einen Zusammen- 
sto8 zweier Auffassungen des Christentums, einer hellenistisch-mystischen (sakramentalen) 
und einer jiidisch-niichternen, gegeben habe, und die wiederholte Erwahnung von Kana soll 
beweisen, daf dort eine christliche Gemeinde bestanden habe, in der die leiblichen Nachkommen 
der Familie Jesu ,,ihre bedeutungsvolle Tatigkeit in Galilaa und weiterhin entfaltet‘‘ haben. 

Die Abhandlung des Jenaer Altmeisters tiber ,,.Die Johannesbriefe und das johanne- 
ische Christentum* steht auf der Scheide zwischen Kommentar und Ejinleitungswerk. Fragen 
der Einleitung bleiben bei Wendt im Vordergrund, aber zu ihrer Begriindung bietet das Buch eine 
fortlaufende Erklarung aller drei Briefe. Die herkoémmliche Ordnung sei unrichtig, vielmehr 
gehe 2 und 3 Jo unserem 1 Jo, der nicht ein Begleitwort zum Evangelium darstelle, sondern 
trotz des Fehlens einer Anschrift ein wirklicher Brief an die gleiche Einzelgemeinde sei, vorauf. 
Diese Briefe betrachtet W. ebenso wie die Redestticke des vierten Evangeliums als Eigentum 
des Zebeddussohnes, der nach 70 von Jerusalem nach Ephesus gewandert sei. Johannes aber 
sei der Reprasentant eines stark ethisch eingestellten Christentums und setze sich in den 
Briefen mit Gnostikern, die den hohen Forderungen dieser Religion ablehnend gegeniiber- 
standen, auseinander. Dagegen sei die Umrahmung der Reden des vierten Evangeliums, die 
Geschichtserzaéhlung, das Werk eines jiingeren Bearbeiters (vgl. Wendt, Die Schichten im 
vierten Evangelium, Géttingen 1911). Das Buch enthalt bemerkenswerte Beobachtungen 
zur Eigenart der johanneischen Schriften, aber jene Mittelstellung zwischen Kritik und Tra- 
dition wird weder hiiben noch drtiben als befriedigende Loésung anerkannt werden. 


DaB Meinertz’ ,, Jesus und die Heidenmission“ (Minster 1908) seit Jahren vergriffen 
war, wird namentlich die junge, riihrige Missionswissenschaft bedauert haben ; denn das Buch war 
die einzige Arbeit, die wir katholischerseits tiber diese doch nicht gerade periphere Frage be- 
saBen, ob Jesus eine Mission iiber Israels Grenzen hinaus gewollt hat und wie es sich erklart, 
daB die Altapostel bzw. die Urgemeinde sich tiber das Recht oder die Art einer Heidenmission 
so lange im unklaren blieben. So wird man dort auch die Neuauflage besonders willkommen 
heiBen. In Anlage, Ausfiihrung und Umfang ist sich das Werk anndhernd gleichgeblieben, 
doch galt es, eine reiche Literatur nachzutragen. DaB die bekannten Vorziige des Minsterer 
Neutestamentlers, Belesenheit und Sorgfalt, auch dieser Arbeit in hohem Mafe eignen, ist 
fast unndtig besonders hervorzuheben. — Aus dem gleichen Kreis ist Piepers neues Paulus- 
buch, ein Heft der namlichen Sammlung, hervorgewachsen. Es will, wie auch Meinertz’ Schrift 
der kraftig aufstrebenden Missionsbewegung zu Hilfe kommen und darf im groBen und ganzen 
als wohlgelungener Wurf bezeichnet werden. Nach einer kurzen Einfiihrung in die Welt der 
inneren Schwierigkeiten, die dem jungen Christentum bei der Verwirklichung seiner Welt- 
bestimmung seitens der jtidisch gebundenen Muttergemeinde erstanden, behandelt P. die 
Berufung des Heidenapostels, seine natiirliche Mitgift zur Austibung dieses Amtes, den duBeren 
Ablauf seines Lebens. Er untersucht dann die charakteristischen Prinzipien seiner Wirksam- 
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keit, das Missionsziel, die Missionsmittel, das Leben innerhalb der Gemeinden und endlich die 
theologische Grundlage der paulinischen Mission, alles in einer warmen, stellenweise fast mehr 
die Eigenart des gesprochenen Wortes als der Schriftsprache an sich tragenden Darstellungs- 
weise. Offensichtlich ist das Bild mit dem Herzen gezeichnet, und ein gut Teil der Wirkung, 
die es beim Leser zurticklaBt, wird darauf beruhen. Ich begriiBe dieses Buch mit um so gréBerer 
Freude, je armer an wertvoller Paulusliteratur wir sind, und méchte darum auch nicht be- 
mikeln, da® die Schwierigkeiten gegen die vorgetragene Darstellung doch mitunter erheb- 
licher sind, als sie erscheinen, und daB ich gegen manche Einzelheit Bedenken hatte. Vielmehr 
sei unumwunden anerkannt, daB wir katholischerseits kein annahernd gleichwertiges Paulus- 
buch besitzen; und da wir in einer Welt leben, der freimiitiges Urteil wenig erwiinscht ist, 
so sei besonders dankbar hervorgehoben, daB P. auch die Schwachen im Charakter des Apostels 
nicht vertuscht. Fiir eine Neuauflage, die sich hoffentlich bald als notwendig erweisen wird, 
méchte ich empfehlen, das Wort noch etwas sorgfdltiger zu wagen und vor allem griindlich 
Kehraus in den Anmerkungen zu halten. 


Ein bedeutsames Kapitel der paulinischen Forschung greift WiSmann an, wenn er das Ver- 
haltnis von Pistis und Christusfrémmigkeit untersucht. In dieser nicht gerade leicht les- 
baren, aber doch gewandt und frisch geschriebenen Abhandlung wird zunachst eine Uber- 
sicht tiber den Gang der Forschung von F.C. Baur bis zur Gegenwart gegeben. Katholische 
Literatur spielt dabei keine Rolle, ist aber doch wenigstens in den spateren Teilen des Buches 
gelegentlich beriicksichtigt. Das Kernstiick der Arbeit steckt in dem Abschnitt ,,Das Ver- 
hdltnis von rtorg und Christusfrommigkeit nach der Anschauung des Paulus“ (S. 30—117), 
und innerhalb desselben ist von besonderem Wert der Nachweis, daB motevew bei Paulus 
das Fiirwahrhalten, das Bejahen der christlichen Verktindigung ist, motu¢ die fides quae 
creditur, ihrem Wesen nach nicht ,,Vertrauen‘‘, sondern ,,dogmatischer Glaube“‘. Es scheint 
mir sicher, daB diese These, die fiir ein protestantisches Ohr nicht wenig iiberraschend klingen 
muB, sich bewahren wird. Itotws "Ins0b Xerotod besagt nach W. lediglich dies, daB ,,Gott durch 
Christus die Méglichkeit des Heils gewirkt hat.‘ Ohne Glauben an den lebendigen Christus 
gibt es freilich keine Christusgemeinschaft, aber er ist auch lediglich ihre Vorbedingung. 
Pauli Christusmystik ,,sein glutvoll-mystisches Verhaltnis zu dem erhéhten Christus Kyrios‘ 
ist ,,bedingt und gestaltet durch sein Damaskuserlebnis und den Enthusiasmus des christlich- 
hellenistischen Gottesdienstes, durch eine Zeit, die unter dem Zeichen des pneumatischen 
Supranaturalismus stand, und nicht zum letzten durch seine eigene religidse Veranlagung, 
sein Temperament, seine Frommigkeit‘* (S. 107). 

Einen anderen Begriff der paulinischen Theologie von grundlegender Bedeutung, die Sarx, 
behandelt Schauf in einer Sonderdarstellung, der ersten, die katholischerseits iiber diesen Gegen- 
stand versucht wird. Es ist auSerordentlich schwierig, diesen in den mannigfachsten Far- 
bungen und Schattierungen erscheinenden Begriff zu fassen, und Sch. verzichtet mit Recht 
darauf, eine saubere Definition von Sarx zu geben, betont aber anderseits die Notwendigkeit, 
das Wort einheitlich zu verstehen. Wollte man ja nur diese oder jene Stelle beriicksichtigen, 
so ware ein Urteil schnell zu fallen ; méchte man aber hier Sarx mit ,,Sinnlichkeit“ gleichsetzen, 
so empfehlen andere Stellen den Begriff ,,Erdhaftigkeit, Diesseitigkeit‘‘. LaBt man nur 
Rom. 7,5 (Als wir noch im Fleische waren) und 8, 9 (Ihr seid nicht im Fleische) gelten, so 
miiBte man glauben, da der Christ aus der Sphdre der Sarx herausgehoben, von dieser Feindin 
in keiner Weise mehr bedroht sei. Liest man aber dann Rom. 8, 12 ff., so bleibt kein Zweifel, 
da solche Gefahr noch immer besteht. Und was bedeutet eigentlich 1 Kor. 5, 5, wonach der 
Blutschander dem Satan iibergeben werden soll ,,zum Verderben der Sarx, damit das Pneuma 
gerettet werde am Tag des Herrn Jesu‘? Sch. sucht von der Heils- und Erlésungslehre des 
Apostels her eine Begriffsbestimmung, dann aus einer Betrachtung ihres Widerspiels, des 
Pneuma. In einer fleiBigen und eingehenden Exegese aller einschlagigen Stellen (auch Hebr. 
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ist auffallenderweise einbezogen und scheint als paulinisch zu gelten) komm: er zu dem Er- 
gebnis, da Sarx das ,,Irdische‘‘ am Menschen sei, aber der Begriff bleibe nicht im Physisch- 
Stofflichen hangen, sondern sei, wie auch der andere des Kosmos, ins Ethische umgebogen. 
So zeihe man also mit Unrecht den Apostel eines ontologischen Dualismus, wie denn auch das 
Alte Testament und die persénliche Erfahrung des Apostels einen viel weitergehenden Einflu8 
auf die Pragung des Begriffes ausgetibt hatten als die griechische Umwelt, in der Paulus sich 
bewegte. Ist diese letztere dabei nicht etwas unterschatzt worden ? 


Von dem Reichtum der Geistesarbeit, mit der sich die griechischen Vater um die Erklarung 
der Briefe des Heidenapostels gemtiht haben, ist verhaltnismaBig sehr weniges auf unsere Tage 
gekommen. Notizen bei Hieronymus u.a. verraten uns, welche Schatze dadurch verlorengingen, 
da8 Chrysostomus nach dem Urteil der Nachwelt alles andere iiberstrahlte und iiberfliissig 
machte. Von den Erklarungen eines Dionysius, Pierius, Eusebius, Didymus, Apollinaris, 
Cyrill v. Alex., Akazius, Methodius wissen wir kaum mehr als dies, daB sie geschrieben worden 
sind. Nur die Katenen, jene eigenartigen Kommentare, die in der zweiten Halfte des ersten 
Jahrtausends die Vaterschriften exzerpierten, indem sie wie die Glieder einer Kette Stelle 
an Stelle reihten und auf dem breiten Rand einer Bibelhandschrift aufzeichneten, haben 
uns Triimmer jener Schatze gerettet. Als Zeugen einer sinkenden Kraft und Werke einer Zeit, 
die sich nicht mehr zutraute, den Alten Gleichwertiges hervorzubringen, locken sie nicht 
gerade zum Studium, zumal die vorhandenen Druckausgaben vieles zu wiinschen iibrig lassen 
und jeder, der Katenenstudium betreiben will, sich auf eine erdriickende Fille handschrift- 
lichen Materials, verstreut iiber die Bibliotheken des Athos, von Florenz, Mailand, Miinchen, 
Oxford, Paris, Rom, Venedig usw., angewiesen sieht. Um so mehr Anerkennung und Bewunde- 
rung verdient der hingebende Flei® und die Kraft, mit der Staab, der bereits in einer Abhand- 
lung der Biblica 1924, 296—353 tiber die griechischen Kettenkommentare zu den katholischen 
Briefen eine schéne Probe seines Konnens gegeben, nunmehr den Urwald der Pauluskatenen- 
uberlieferung gelichtet hat. Denn es handelt sich um mehr, als daB er nur einen Weg hindurch- 
geschlagen. Seine Vorganger, die tiber ein ungleich diirftigeres Arbeitsgerat verftigten, auf 
Schritt und Tritt berichtigend und tiberholend, legt er ein Bild der Uberlieferung vor, das zwar 
nicht liickenlos ist, aber erstmals eine Schau itber dieses ausgedehnte Feld gestattet. Fiinf 
verschiedene Typen (Vaticanus, Monacensis, Parisinus, Nicetas, Pseudo-Oecumenius) werden 
herausgearbeitet, ferner die handschriftliche Uberlieferung des Theophylact-Kommentars 
untersucht. Eine Nachpriifung der Ergebnisse ware nur moéglich an der Hand der Manuskripte 
selbst. So muB man sich mit dem Urteil begntigen, da& die Arbeit einen vorziiglichen Eindruck 
hinterlaBt. Selbst durch die gewi8 nicht geringen Fahrnisse, die der italienische Setzer der 
Drucklegung bereitet haben wird, hat St. seine Schrift ziemlich heil hindurchgesteuert. Ein 
eigenartiges Versehen auf S. 143 sei berichtigt. Der dort mitgeteilte ,,interessante‘‘ Origenes- 
text ist wohlbekannt, er findet sich bei Euseb., Hist. eccl. VI 25, 11—14 (Schwartz, ed. minor 
p. 247). H. Vogels. 
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Aus London schrieb am 27. Februar 1789 Heinrich Lavater, der einst in ganz Europa be- 
kannte Verfasser der ,,Physiognomischen Fragmente zur Beforderung der Menschenkenntnis 
und Menschenliebe“, an den Ziiricher Ratsherrn Diethelm Lavater: ,,Mein Aufenthalt in Paris 
hatte weniger Beschwerliches als Unangenehmes in sich, da ich dort meinen Hauptzweck, 
die Absetzung meiner Physiognomiken usw., ungeachtet aller Mtihe nicht erreichen konnte. 
Ja, wenn es ein Buch tiber die Physiognomiken der Notables oder der Etats généraux ware, so 
wiirde es wohl gehen, sagte der Buchhandler. Und der Privatmann gibt wirklich all sein 
weniges Geld nur fiir Broschiiren tiber Staatssachen aus und ist abgeneigt und gleichgiiltig 
gegen alles andere.‘‘ Es hie8e wohl zu weit gehen, wollte man diese verdrieBliche Beobachtung 
ohne weiteres auch auf unser Kriegs- und Revolutionszeitalter anwenden, das man so gerne 
in Parallele zu der grofen UmwAlzung von 1789 gesetzt hat; der unheimlich aufnahmefahige 
Biichermarkt wiirde heute selbst eine vierbandige Physiognomik noch mit Leichtigkeit 
schlucken. Aber vielleicht wiirde der Verleger doch auch heute einen Lavater darauf aufmerk- 
sam machen, daB die ,,Staatssachen“ seit zehn Jahren wieder einen breiten Raum auf den 
Biicherbrettern der Buchhandler einnehmen und ihm den Rat geben, den Ergebnissen seiner 
Schadelmessungen eine kleine Wendung ins Politische oder Soziologische zu geben — und 
ware es auch nur auf dem Titelblatt. 

Dieser Lage hat auch das Jahrbuch ,,Das geistige Europa“, herausgegeben von Fried- 
rich Muckermann und H. van de Mark, Rechnung getragen, indem es unter seine Wissenschafts- 
berichte einen Abschnitt fiber ,,Soziologie’‘ aufnahm, den Privatdozent Dr. P. Tischleder 
in Miinster sachkundig bearbeitet hat. Der Untertitel ,,Ein internationales Jahrbuch der 
Kultur“ ist wohl ein wenig anspruchsvoll, die schéngeistige Literatur tiberwiegt durchaus, 
soll nach einer Andeutung im Vorwort im nachsten Jahrgang sogar noch mehr in den Vorder- 
grund treten. Hoffentlich 1a8t sich die soziologische Ubersicht trotzdem halten, wenn auch 
die Besprechung der einzelnen Neuerscheinungen etwas gekiirzt werden miiBte. 


Sucht man in den BiicherstoB, der sich in Jahresfrist zur Besprechung angehauft hat, einige 
Ordnung zu bringen, so tritt in einer ersten Gruppe deutlich das Zurtickstreben zur Ver- 
gangenheit zutage, das unsere Gegenwart auszeichnet. Man kann darin eine gewisse Schwa- 
che erblicken — Zeiten mit starker schépferischer Eigenkraft bediirfen dieser Anlehnung nicht, 
lehnen sie sogar ausdriicklich ab. Aber fiir eine Generation, die in den Grundfragen ihres 
Daseins so unsicher geworden ist wie die unsrige, ist sie eben das einzige Mittel, sich wieder 
zurechtzufinden, wie ja auch vor hundert Jahren alle Wissenschaften durch eine solche histo- 
rische Besinnung sich erneuert und zu neuen Aufgaben gertistet haben. Fir die katholische 
Gesellschafts- und Wirtschaftslehre, wie auch fiir die Philosophie im allgemeinen, nimmt dabei 
Thomas von Aquin die erste Stelle ein. 

Aus der ausgezeichneten Sammlung von Abhandlungen zur Geschichte der Scholastik 
und Mystik, die ihr zur Zeit bester Kenner, Martin Grabmann in Munchen, unter dem Ge- 
samttitel ,,Mittelalterliches Geistesleben“ herausgegeben hat, gehdéren hierher die 
beiden Studien iiber ,,Das Naturrecht der Scholastik von Gratian bis Thomas von Aquin‘ 
(S. 65—103) und ,,Die Aristoteleskommentare des hl. Thomas‘ (S. 266—306). Die erstere 
verfolgt in einer knappen, aber durch ihre hier so notwendigen klaren Begriffsscheidungen 
ausgezeichneten Einleitung das Eindringen des rémisch-rechtlichen Naturrechtsbegriffs in 
das kanonische Recht, tiber Isidor zu Gratian und seinem Kommentator Rufinus, sodann 
seinen Ubertritt in die Scholastik, die nunmehr die Verarbeitung der tibernommenen Begriffe 
mit Hilfe der augustinischen Lex-aeterna-Lehre einerseits, der aristotelischen Philosophie 
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andererseits beginnt. Wie alle Arbeiten des gelehrten Forschers stiitzt sich auch diese Unter- 
suchung auf reiches handschriftliches Material, das noch ungehoben in den europdischen Biblio- 
theken ruht und der Bearbeitung auch seitens der Sozialphilosophie harrt. Die zweite Ab- 
handlung iiber die Aristoteleskommentare des Aquinaten miindet nach eingehenden literar- 
geschichtlichen, quellenkritischen und methodologischen Erérterungen in die auch fir die 
thomistische Soziallehre so bedeutungsvolle Frage aus, ob Thomas darin lediglich als der 
Interpret aristotelischer Gedanken auftrete (so Jourdain, Schneid, Endres u. a.), oder ob auch 
sein eigner philosophischer Standpunkt darin mehr oder weniger erkennbar sei (Schiitz, Rolfes, 
v. Hertling, Mausbach). Gr. entscheidet sich fiir die zweite Alternative, allerdings mit der 
gerade in diesem Zusammenhang wichtigen Einschrankung, ,,daB der thomistische Kommen- 
tar zur Politik am meisten von allen Aristoteleskommentaren des Aquinaten dieses spezifisch 
objektive Geprage an sich hat‘ (S. 299). 

In beiden Abhandlungen weist Gr. auf die Beachtung und Wertschatzung hin, die auch in 
der neueren, der katholischen Weltanschauung fernstehenden Staats- und Rechtsphilosophie 
(Gierke, Kohler, Troeltsch u. a.) der thomistischen Gesellschaftslehre zuteil wird. Um so mehr 
ist es zu bedauern, daB es noch durchaus an handlichen, auch weiteren Kreisen zuganglichen 
Ausgaben der hier in Betracht kommenden Schriften des groBen Scholastikers fehlt. Ist doch 
nicht einmal eine brauchbare Textausgabe der immer wieder zitierten kleinen Schrift ,,De 
regimine principum‘ vorhanden, von dem Kommentar zur Politik u. a. ganz zu schweigen. 
Die m. W. vom Verbande katholischer Akademiker geplante Thomasausgabe ware berufen, 
auch diese ganz empfindliche Liicke auszufiillen. Einstweilen mtissen Ausziige und Uber- 
setzungen aushelfen. Schon langer liegt eine deutsche Ubertragung des Biichleins tiber die 
Regierung der Fiirsten, sowie der katechetischen Schriften des hl. Thomas, darunter die fur 
seine Sozialethik wichtige Erklarung des Vaterunsers, besorgt von den beiden schweizerischen 
Theologen A. Portmann und X. Kunz, vor. ,,Ausgewahlte Schriften zur Staats- und Wirt- 
schaftslehre des hl. Thomas“ hat in neuer Ubertragung mit Anmerkungen, gelegentlicher 
Anfiigung wichtiger Stellen im Originaltext und einer sehr brauchbaren Einfiihrung in die 
Wirtschaftslehre Friedrich Schreyvogl herausgegeben (Bd.3 der bekannten, von Othmar 
Spann in Wien begriindeten Quellensammlung ,,Die Herdflamme‘‘); die weitaus beste Aus- 
wahl, die uns bis jetzt zur Verfiigung steht. Kleinere ausgewdhlte Stticke, ebenfalls mit Riick- 
griff auf das lateinische Original in den Anmerkungen, stellten in der Schoninghschen ,,Samm- 
lung philosophischer Lesestticke‘‘ Joseph Riither unter dem Titel ,,Gemeinschaft und Wirt- 
schaft‘‘ (Bd. 3) und Karl Schulte unter der Uberschrift ,,Staat und Gesellschaft im Denken des 
Thomas von Aquin‘ (Bd. 8) zusammen. Sie sind fiir die Oberklassen héherer Schulen, fiir 
das Privatstudium sowie seminaristische Ubungen gleich geeignet. 

Fur die Erforschung der Scholastik bis zu Thomas von Aquin ist in den letzten Jahr- 
zehnten, dank den bahnbrechenden Arbeiten eines Clemens Baéumker und Martin Grabmann, 
wozu fiir die Gesellschaftslehre die tiichtigen Darstellungen von Otto Schilling treten, auBer- 
ordentlich viel geschehen. Von Thomas bis Suarez aber gibt es noch weite Liicken, und nur 
gelegentliche Einzelstudien, so die auch von Gr. riihmend erwahnte Studie von Wilhelm 
Stockums tiber die Unveranderlichkeit des natiirlichen Sittengesetzes in der scholastischen 
Ethik, sodann neuerdings Peter Tischleders fleiBige Arbeit tiber Ursprung und Trager der 
Staatsgewalt in der Staatslehre der Thomisten, haben dieses Gebiet einmal in seiner ganzen 
Breite durchquert. Und was danach kommt, liegt vollends im Dunkel, das sich erst wieder 
aufzuhellen beginnt, seitdem zu Beginn des 19. Jahrhunderts auch der Katholizismus aller 
Lander sich auf seine Vergangenheit zuriickzubesinnen und tatig in Gas offentliche Leben ein- 
zugreifen begann. 

Ein ganz Grofer hat auch hier den Anfang gemacht: Joseph Gérres. Die Feier seines 
150. Geburtstages am 25. Januar 1926 hat, wie in unserem emsig von einem Jubilaum zum ande- 
ren ausschauenden Zeitalter nicht anders zu erwarten war, eine Springflut von Festartikeln 
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und Festschriften verursacht, die gliicklicherweise, nachdem sie ebenso schnell wieder abge- 
ebbt ist, auch manches dauernd Wertvolle an den Strand geworfen hat. Dazu rechne ich das 
kleine, aber ausgezeichnete Lebensbild von Wilhelm Schellberg, dem verdienten Gérresforscher 
und berufenen Leiter der neuen Gesamtausgabe der Werke des groBen Rheinlanders; aus- 
gezeichnet, weil aus vélliger Vertrautheit nicht nur mit seinem augeren Leben und inneren 
Wachsen, sondern auch mit dem ganzen Denken und Ringen seiner Zeit heraus geschrieben, in 
der ,,die Quellen seines geistigen Seins und Werdens ruhen, das aller papierenen Stubenweis- 
heit so abhold ist‘‘ (Vorwort). Zu diesem Wertvollen darf sich auch zdihlen die von Karl 
Hoeber im Auftrage der Gorres-Gesellschaft herausgegebene Gorres-Festschrift mit mehr als 
einem Dutzend wertvoller Beitrige zum Leben und Schaffen des Geburtstagskindes. Sie 
bringt u. a. eine gediegene Untersuchung von Leo Just tiber ,, Joseph Gorres und die Friedensidee 
des 18. Jahrhunderts“, ein Thema, das langst sozusagen in der Luft lag und schon durch die 
interessante zeitliche Nachbarschaft der Erstlingsschrift von Gérres ,,Der ewige Friede, ein 
Ideal‘ (1798) und der Altersschrift von Kant ,,Zum ewigen Frieden“ (1795) nahegelegt war. 
Den Beziehungen von Gérres zu Schelling, die ebenfalls auch sozialphilosophisch interessieren, 
ist eine Abhandlung von Adolf Dyroff in Bonn gewidmet. 

Ein weiter Weg fiihrt von Gorres’ rheinischer Heimat nach Wien, dem Mittelpunkt der 
»politischen Romantik“ hiniiber, deren geistiger Fiihrer, Friedrich von Schlegel, in einer 
prachtigen Neuausgabe seiner ,,Signatur des Zeitalters‘, erstmals 1820—1823 in der 
Concordia“ erschienen, zu Worte kommt. Aber die nahe geistige Verwandischaft der beiden 
Vielgenannten tiberbriickt den Raum, und selbst uns, den Urenkeln, ist ihr gemeinsames Be- 
miihen, uber den groBen Zusammenbruch der Revolution hinweg wieder auf festen Boden 
zu gelangen, so nahegertickt, daB die Neuausgabe, die Werner E. Thormann besorgte und be- 
vorwortete, sich wohl rechtfertigt. 

Die Friihzeit des politischen und sozialen Katholizismus im verflossenen Jahrhundert 
ist die Zeit der groRen Ideen gewesen, denen die Zustande im 6ffentlichen Leben noch allzu- 
wenig Raum zur Auswirkung boten. Ein Menschenalter spater hat sich das Bild geandert. 
Die Schwungkraft der Gedanken ist sichtlich erlahmt, aber der groBe Wandel der kirchlichen, 
politischen und sozialen Verhaltnisse ruft nach Mannern, die ihre ganze angeborene Neigung 
und Begabung auf das praktische Wirken und Zugreifen hindrangte. Zwei von ihnen sollen 
den grofen Fiihrern im Reiche des Geistes sich anschlieBen: J. B. von Hirscher, der Frei- 
burger Theologe, und Adolf Kolping, der Volkserzieher und Begriinder des katholischen 
Gesellenvereins. 

Eine Biographie Hirschers hatte man von Professor Engelbert Krebs in Freiburg er- 
wartet, den man seit langem mit der Sammlung des Materials beschaftigt wuSte. Aber eine 
auBergewohnlich weitgespannte und vielseitige Tatigkeit auf anderen Gebieten lie® ihn wohl 
nicht zur Durchfiihrung des zeit- und kirchengeschichtlich gleich wichtigen Vorhabens kom- 
men. Das ist in mehr als einer Beziehung zu bedauern. Denn so schon und dankenswert die 
vorliegende Arbeit von Hubert Fr. Schiel ist, an den das von Krebs bereits gesammelte Mate- 
rial iiberging: die Hirscherbiographie ist sie nicht geworden und konnte sie nicht werden. 
Es fehlt nicht nur eingestandenermafBen noch handschriftliches Material, so der noch nicht 
ausfindig gemachte Nachla&B H.s. Es muBte auch, wie die Einleitung (S. 6) mitteilt, ,,die 
Wirdigung des bedeutenden literarischen Werkes H.s unterbleiben‘‘, und ,,die Einordnung 
H.s in die Theologie des 19. Jahrhunderts einer eignen Arbeit iiberlassen bleiben“‘. Die Kate- 
chismusfrage konnte nur gestreift, die kirchenamtliche Tatigkeit H.s nur umrissen werden. 
Ebenso blieb die katechetisch-padagogische Stellung und Bedeutung H.s ganz beiseite, da 
der Verfasser dariiber eine eigene Schrift vorzulegen gedenkt. Wer H. auch nur einigermafen 
kennt, vermag zu beurteilen, wieviel Bedeutungsvolles damit von vornherein aus der Dar- 
stellung ausschied. Immerhin kann man sich dessen aufrichtig freuen, was Sch. trotz dieser 
Einengung mit ebensoviel Flei® als offensichtlicher Liebe zu seinem Gegenstande geleistet 
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hat. Au8erordentlich sorgfaltig und verdienstvoll sind auch Anmerkungen und biicherkund- 
liche Hinweise. Ftir eine weitere Auflage, die hoffentlich nicht ausbleiben wird, méchte man 
einzelnen Abschnitten noch eine stilistische Nachfeilung wiinschen. 

Litt der Hirscherbiograph augenscheinlich unter der Uberfiille des ihn bedrangenden 
Stoffes, so ist es umgekehrt ein besonderer Vorzug der Arbeit von Johannes Nattermann tiber 
»Adolf Kolping als Sozialpadagoge“, daB sie ihr Thema von vornherein sehr eng um- 
rissen hat, um ihm dann auch das Letzte abzugewinnen. Ja, wer den verhaltnismaBig sehr 
geringen Umfang des Schrifttums Kolpings, vor allem den Mangel an irgendeiner systemati- 
schen Zusammenfassung seiner sozialen Ideen und pddagogischen Grundsdtze kennt, wird 
sich wundern miissen, wieviel hier eine liebevolle Versenkung in seine Gedankenwelt verbunden 
mit einem ebenso sicheren Gefiihl fiir das Sinnen und Suchen der Gegenwart herauszuholen 
vermochte, ohne der in solchen Fallen so naheliegenden Gefahr des Hineindeutens irgendwo 
zu erliegen. DaB auch K. nicht ohne Zusammenhang mit seiner Zeit und den sie bewegenden 
Gedanken dasteht, weist der Verfasser in der Einleitung nach; insbesondere wird die Aufmerk- 
samkeit auf den genialen Franz v. Baader hingelenkt, dessen Jugendgeschichte uns das ver- 
flossene Jahr aus der Feder von Fritz Lieb gebracht hat. Aber in der Hauptsache war seine 
Padagogik durchaus ,,naturgewachsen“, war, wie N. sich gliicklich ausdriickt, ein ,,Schauen“, 
ein ,,Schauen mit den eignen frischen Augen des Volksmannes und mit dem Auge Gottes‘‘ — 
das tritt immer wieder zutage, ob man mit N. seine Erziehungsgedanken nachpriift oder den 
praktischen Erzieher bei der Arbeit beobachtet. Welche Fiille von urspriinglichen, intuitiven 
Erkenntnissen bei diesem Manne, der freimiitig gestand, ,,von den Leuten, welche Btcher 
schreiben, mit Systemen und Theorien in unendlichem Wortschwall um sich werfen, so gut wie 
nichts gelernt‘‘ zu haben! Wie packend sind so manche seiner Formulierungen, etwa: ,,Immer 
ist vom Schépfer beides ins Auge gefaBt, das einzelne Geschopf und sein spezieller Zweck und 
die Gesamtheit der Geschépfe, die Gesellschaft und ihr Gedeihen. Es besteht nichts aus sich 
allein, und deshalb soll auch nichts fiir sich allein bestehen, sondern weil aus dem Ganzen, 
auch fiir das Ganze!‘* Oder im Hinblick auf das individualistische Naturrecht der Auf- 
klarung: ,,Durch das neue Recht des Menschen hat man das Recht der Menschen auf das 
tiefste gekrankt.“‘ Nur wenige haben so tief wie er Bedeutung des Berufsgedankens erkannt, 
in dem nach einem treffenden Ausdruck N.s ,,Individuum und Gesellschaft sich kreuzen“‘; 
und in der Erfassung des inneren Zusammenhanges von Beruf und Bildung war er seiner noch 
ganz im Banne eines einseitigen Bildungsintellektualismus befangenen Zeit um Jahrzehnte 
voraus. Dauernden Wert wird behalten, was er in unvergleichlich schlichter Art dem Volke 
liber Ehe und Familie zu sagen wuBte, deren Erhaltung ihm vor allem anderen am Herzen 
lag; der Verfasser hat schon 1922 das Beste davon in einer besonderen Schrift zusammen- 
gestellt. Von tiefer Liebe zum Volke und von feinstem Verstandnis fiir das Volksleben ge- 
tragen sind seine Bemiihungen um die Erhaltung heimischer Brauche und Sitten, der Volks- 
sprache und des Volksliedes. Nur eine einzige Stelle sei als Beleg dafiir angeftihrt, weil sie an 
eine auf dem letzten Kursus fiir Landseelsorge gefallene AuBerung anklingt: ,,Es sollte eigent- 
lich ein Gesetz geben, wonach jeder verpflichtet ware, wenigstens bis auf eine bestimmte Ent- 
fernung jahrlich zur Kirmes in die Heimat zu gehen.‘‘ Der letzte Abschnitt des Buches, in 
dem fast alle sozialen und sozialpadagogischen Gegenwartsfragen in den Lichtkegel Kolping- 
scher Ideen gertickt werden, beweist, wieviel von ihm auch heute noch zu lernen ist. Es be- 
durfte freilich auch der Blickscharfe und des gesunden, unabhangigen Urteils des Verfassers, 
um diese unterirdischen Verbindungen zu erspiiren und freizulegen. Aus einer Bemerkung 
S. 170 glaube ich eine Bestatigung meiner eignen Ansicht herauszuhoéren, daB auch unsere 
traditionelle katholische Gesellschafts- und Staatslehre eine gewisse ‘Blutauffrischung im 
Sinne Kolpingscher Gesellschaftsauffassung gebrauchen kénnte. 

Den BeschluB dieses Abschnittes mag noch ein kurzer Hinweis auf das kleine, treffliche 
Lebensbild des hochverdienten Zeitgenossen Kolpings und Mitarbeiter Kettelers, des Mainzer 
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Domdekans Joh. Bapt. Heinrich (1816—1891) bilden, das kein Geringerer als Ludwig von 
Pastor , nach originalen Quellen und persénlichen Erinerungen‘‘ gezeichnet hat. 


Bis auf die letzten Grundlagen der katholischen Soziallehre gehen zwei neue Bandchen 
der Sammlung, ,,Der katholische Gedanke“, Veréffentlichungen des Verbandes katholischer 
Akademiker, hinab. | 

Franz Xaver Landmesser gibt unter dem Titel ,,.Die Eigengesetzlichkeit der Kultur- 
sachgebiete (Wirtschaft und Staat)‘ die erweiterte Niederschrift seines gleichnamigen Vor- 
trages auf der Herbsttagung 1926 des Akademikerverbandes in Aachen. Erérterungen tiber 
das Verhaltnis von Religion und Kultur, die sich schon iiber mehrere Tagungen des genannten 
Verbandes hinziehen (Dresden, Recklinghausen, Essen), werden hier auf das engere Gebiet 
der Wirtschaft und des Staates hiniibergeleitet, und ich sehe ein nicht geringes Verdienst 
L.s gerade darin, daB er dort bereits erarbeitete Erkenntnisse, und zwar unter Verwertung 
schon gewonnener Formulierungen (Rademacher, Przywara, Soiron), nun folgerichtig auch 
in diese Teilgebiete hinein verfolgt und dort nachpriift. Das dient der Klarung entschieden 
mehr, als wenn jeder neue Beitrag zu diesen schwierigen Fragen mit neuen Pragungen auf- 
tritt, deren Sinn er erst erklaren und gegen MiBverstandnisse sicherstellen mu8. Ubersicht- 
lich aufgebaut erértert L.s Untersuchung zuerst das Wesen der ,,Eigengesetzlichkeit‘ dieser 
Kultursachgebiete, weist alsdann als letzten Grund einer weit klaffenden Spaltung zwischen 
Religion und Kultur die vorgedrungene falsche Eigengesetzlichkeit in Staat und Wirtschaft 
nach, priift die Méglichkeiten einer Neuordnung ihres Verhaltnisses zueinander (,,religiés- 
mystischer“ und ,,religiés-aktivistischer‘‘ Typ) unter Ausscheidung der beiden unannehm- 
baren Extreme (weltverneinender Mystizismus und religionverneinender Humanismus) und 
begriindet zuletzt die katholische Kulturauffassung aus Schrift und Uberlieferung. Gegen die 
Ergebnisse der kleinen, aber gehaltvollen Studie, in der die schwierige Materie mit eignem, 
selbstandigem Urteil durchdacht und verarbeitet ist, diirfte an sich kaum etwas einzuwenden 
sein. Die beiden Gedanken, die ich anftige, wollen daher auch weniger als Kritik denn als 
Anmerkung und Anregung verstanden sein. 

Wenn Religion und Kultur einander gegeniibergestellt werden, méchte ich um der gréBeren 
Klarheit willen vorschlagen, von ,,Eigenstandigkeit“‘ der Kulturordnungen in ihren inneren 
Lebensnotwendigkeiten und deren Auswirkung und Ausformung zu sprechen. Diese Eigen- 
standigkeit schlieBt dann ihrerseits wieder ein doppeltes ein: das Zusammenwirken der elemen- 
taren, natiirlich-wesenhaften ,,Eigengesetzlichkeit“‘ im engeren Sinne mit dem innerhalb 
ihrer Grenzen sich betatigenden freien Menschenwillen. Dabei kann kaum scharf genug be- 
tont werden, wie klein, genauer betrachtet, der Bereich der so verstandenen ,,Eigengesetzlich- 
keit“ ist, wie weit dagegen der Spielraum und wie groB die Bewegungsfreiheit des mitgestal- 
tenden freien Willens. Was bleibt von jener noch tibrig, wenn man etwa einmal zwei heute 
noch nebeneinander bestehende Wirtschaftsformen, eine orientalische Fellachenwirtschaft 
und einen industriellen GroBbetrieb in Europa oder Amerika, nebeneinanderstellt! In allem, 
was hier tiber eine beiden gemeinsame schmalste Naturbasis hinausgeht, ist alles wohl un- 
mittelbar Exponent der verschiedenen Kulturlage, mittelbar aber durchaus durch die in ihr 
wirksamen geistigen Faktoren bestimmt. Diese ,,Eigengesetzlichkeit“ ist eben nur zum aller- 
kleinsten Teile Fremdbindung durch natiirliche Notwendigkeiten, zum allergroBten Selbst- 
bindung. Und wie wenig ist schlieBlich auch im Staate, obwohl ihn die katholische Gesell- 
schaftslehre eine ,,nattirliche und notwendige Gesellschaft‘‘ nennt, eigengesetzlich im vor- 
stehenden Sinne, wieviel das Gebild menschlichen Denkens und Wollens! Mir scheint, daB 
durch diese Unterscheidung einerseits eine nicht gerade seltene Uberspannung des Begriffes 
»Eigengesetzlichkeit“‘ von vornherein abgewiesen wird, andererseits noch deutlicher hervor- 
tritt, wieviel Bewegungsfreiheit und Betatigungsméglichkeit der durch die Erlésungsgnade 
geheilte und geleitete Menschenwille auch gegeniiber diesen ,,eigengesetzlichen’ Kultur- 
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gebilden hat. Durch ihn werden auch sie, wie die gesamte Kreatur, der Erlosung teilhaftig ; 
sie sind aber offenbar nicht selbst — einige Wendungen und Zitate bei L. kénnten diese Auf- 
fassung nahelegen — die Statte der Gnadengegenwart und Gnadenwirksamkeit Gottes. Aus- 
driicke dieser Art sind ebenso miBverstandlich, wie nach der entgegengesetzten Richtung hin 
die Behauptung, die natiirliche Ordnung sei schon in sich als Versichtbarung Gottes und 
Werkstatte seiner Schépferallmacht ,,gut, christlich, ja urkatholisch‘‘, und ahnliche tiber- 
spitzte Formulierungen. 

Zwei Typen einer Neugestaltung des Verhdltnisses von Religion und Kultur werden als 
gleichméglich und gleichberechtigt nebeneinander gestellt: der religiés-mystische der ,,welt- 
zugewandten Gottkultur“ und der religiés-aktivistische der ,,gottzugewandten Weltkultur‘ 
(Formulierungen von A. Rademacher). Beide stellen eine Synthese der in ihrem innersten 
Wesen verschiedenen Seins- und Lebensbereiche, Religion und Kultur, Christentum und 
,, Welt‘, dar und erméglichen so eine ,,katholische Kultur“. Dabei wird aber ganz zutreffend 
immer wieder betont, da& ihre wesensgemdBe Gegensatzlichkeit dadurch nicht aufgehoben 
ist; daB keine ,,Harmonisierung‘‘, sondern nur eine ,,Annaherung‘‘ méglich ist; daB eine 
latente ,,Spannung‘‘ zwischen ihnen bleibt; daB® die Religion gegentiber der Kultur, das 
Christentum gegentiber der ,,Welt‘‘ immer wieder ,,Distanz‘‘ halten muB usw. Die hier auf- 
gestellte ,, Spannungseinheit‘ existiert eben nur in der Idee; besteht nur als Ziel, das ange- 
strebt, in Wahrheit aber nie erreicht wird, wie auch — um zwei dhnliche polare Gegenkrafte 
zur Veranschaulichung heranzuziehen — Individuum und Gemeinschaft sich nie dauernd 
versOhnen und der sogenannte ,,Solidarismus‘‘ eben auch nur ein richtungweisendes Ideal 
bleibt (diese Auffassung hat mir auch seinerzeit H. Pesch ausdriicklich bestatigt, vgl. Lehr- 
buch der Nationalékonomie, IV. Bd., Einleitung S.6). In der geschichtlichen Wirklichkeit 
ringen Individuum und Gemeinschaft ohne Ende miteinander, individualistisch gestimmte 
Epochen werden durch koilektivistisch gerichtete abgelést und umgekehrt. In der geschicht- 
lichen Wirklichkeit stehen auch seit je Christentum und ,,Welt‘‘ miteinander im Kampf, 
in der Menschheit wie im einzelnen Menschen. Schon in den paulinischen Briefen offenbart 
sich dieser Widerstreit zwischen Weltzugewandtheit und Weltabkehr. Er fithrte zu schmerz- 
lichen Konflikten, als die Parusieerwartung endgiiltig geschwunden war und das Christentum 
sich zu dauerndem Aufenthalt in der Welt einrichtete; es liegt viel Wahres in der Auffassung 
Harnacks, da8 erst die Ablenkung der weltabgewandten Tendenzen in das Asketen- und 
Monchtum den Frieden mit der Welt erméglichte. Und selbst in diesen Orden kampfen beide 
Typen, der religiés-mystische und der religiés-aktivistische, weiter ; jede Ordensreform (Klunia- 
zenser, Zisterzienser, Kartduser) hat damit begonnen, daS man erneut ,,Distanz‘‘ von der 
Welt nahm. Auch die Frage nach der Wertschatzung der Arbeit in den mittelalterlichen 
Orden, die L. von Ph. Funk titbernimmt (S. 70), ist nur von hier aus, und zwar fiir die einzelnen 
Orden gesondert, richtig zi beantworten. Die Kirche selbst hat die engste Verbindung mit 
weltlicher Kultur, die sie im Mittelalter einging, mit der furchtbarsten Katastrophe bezahlt, 
die sie je erlebte. Ein fortdauernder praktischer Versuch, diese ,,Spannungseinheit‘‘ zu ver- 
wirklichen, ist ihr ,,Weltklerus‘‘; es verlohnt sich aber auch, einmal dariiber nachzudenken, 
ob dieser ,,Synthese“ nicht auch ein Teil der relativen Einflu®losigkeit kirchlichen Wirkens 
zuzuschreiben sei, die wir heute wieder einmal der Industriearbeiterschaft gegentiber fest- 
stellen. Endlich wird auch dem einzelnen Menschen nur in gliicklichen Ausnahmefallen eine 
scheinbare Versdhnung dieser beiden Gegensatze gelingen. Zumeist fiihren sie auch in ihm 
einen nie endenden Kampf, und immer wieder muB8 auch er durch erneutes ,,Distanznehmen‘“ 
(Exerzitien!) aus allzu bereitwilliger Hingabe an die Welt sich zu retten suchen. 

Im 16, Bandchen der gleichen Sammlung, ,,Die christlichen Soziallehren“, hat sich 
Otto Schilling in Tiibingen einer Aufgabe unterzogen, die langst dringlich geworden war, 
ndmlich einer Auseinandersetzung mit dem 1912 erstmals erschienenen beriihmten Werke 
von Ernst Troeltsch ,,Die Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen“. Nicht mit 
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dem ganzen, an Umfang wie Inhalt gleich gewichtigen Buche. Ganz unberiickvichtigt bleiben, 
was der Titel nicht véllig klar erkennen lat, die protestantischen Kirchen und Sekten, denen 
Tr. mehr als die Halfte des Bandes widmet. Aber auch in der Behandlung des apostolischen 
Zeitalters, der patristischen und der mittelalterlich-thomistischen Soziallehre ist der Nach- 
druck auf die in der katholischen Dogmatik una Ethik begriindete Lehre gelegt, weniger 
auf die Ausformung der christlichen Gemeinschaft selbst, die Tr. an den Haupttypen der 
Kirche, Sekte und Mystik in genialer und auch wohl heute noch maBgebender Weise auf- 
gezeigt hat. Um so eingehender und ertragreicher ist die Nachpriifung der Aufstellungen von 
Tr. in dem angedeuteten engeren Rahmen ausgefallen, wobei Sch. eine in zahlreichen Einzel- 
studien bereits erwiesene einzigartige Sachkenntnis und Stoffbeherrschung zu Hilfe kam. In 
Zukunft wird niemand die Darstellung der katholischen Soziallehre bei Tr. benutzen kénnen, 
ohne Sch.s Kritik zum Vergleich danebenzulegen. 

Ubrigens ist es nicht unbekannt, da& das Buch des Berliner Religionsphilosophen neben 
weitgehender Anerkennung auch Widerspruch gefunden hat. Harnack vom protestantischen, 
spater Scheler vom katholischen Standpunkte aus (Nachruf in: Kélner Vierteljahrsheften fiir 
Soziologie, III, 7 ff.) haben gewichtige Einwendungen gegen einzelne Grundpositionen er- 
hoben; ferner hat schon bald nach dem Erscheinen der Baseler Theologe Paul Wernle eine 
eingehende Kritik veréffentlicht (Jahrgang 12 und 13 der Zeitschrift fiir Theologie und Kirche), 
die bis heute eine der besten geblieben ist. Wernle und Schilling stimmen u. a. darin tiberein, 
da8 Troeltsch in dem an sich berechtigten Bestreben, die Originalitat des Evangeliums zu 
sichern, in ganz auffallender Weise auch seine inneren Zusammenhange mit dem Alten Testa- 
mente auBer acht lie® ; daraus ist nicht zuletzt auch seine bekannte einseitige Darstellung der 
Entstehung des christlichen Naturrechtes hervorgegangen. 


Eine sehr willkommene Erganzung zu dieser historisch-kritischen Abwehr von Einseitig- 
keiten und MiBverstandnissen bieten zwei weitere Schriften Schillings aus den beiden letzten 
Jahren. Seine ,,Christliche Gesellschaftslehre‘, knapp gefaBt, aber, wie stets bei Sch., 
auBerordentlich sorgfaltig in der Formulierung und mit vielfaltiger Anwendung auf aktuelle 
Gegenwartsfragen, geht von den christlich-sozialen Grundlehren aus, stellt im zweiten Teile 
die wichtigsten sozialen Naturgebilde und Ordnungen (Familie, Privateigentum, Arbeit u. a.) 
nebeneinander und schlie&t mit einer Darstellung des Kapitalismus und Sozialismus. Straffere 
Systematik wahrt die zweite Schrift, ,,Die Staats- und Soziallehre des Papstes Leo 
XIII“, die wegen dieser Einbeziehung der allgemeinen Gesellschaftslehre ihren Wert be- 
halten wird, auch nachdem inzwischen Peter Tischleder eine ganz ausfiihrliche Darstellung 
der ,,Staatslehre‘‘ des sozialen Papstes herausgebracht hat. Mit auBerordentlicher Sorgfalt 
gearbeitet, auf eine Fille von beigegebenen Belegtexten im l!ateinischen Originalwortlaut 
gestiitzt, dabei alles einbegreifend, was irgendwie Wesen und Aufgabe des Staates und seine 
Stellung zur Kirche (Familie, Schule, Eigentum, Arbeit, Sozialpolitik, Staat und Kirche, 
Kirchenstaat, Vélkerrecht) beriihrt, ist T.s Buch zur eingehendsten und wohl auf lange hin- 
aus abschlieBenden Bearbeitung seines Gegenstandes geworden. Uber die bleibende Bedeutung 
der Staatslehre Leos ist kein Wort zu verlieren. Dabei braucht nicht verschwiegen zu werden, 
daB auch ihre zeitgeschichtliche Begrenzung deutlicher sichtbar wird, je weiter das Zeitalter 
Leos in die Vergangenheit zurtickweicht. Wer etwa in Alfred Webers ,,Krise des modernen 
Staatsgedankens in Europa‘ sich vertieft, wird innewerden, da8 es hier heute bereits um 
Fragen geht, die in den Gesichtskreis Leos noch kaum eingetreten waren. 

Sehr brauchbar, fiir weitere Kreise bestimmt und doch auf wertvolles Quellenmaterial 
auch aus den neueren papstlichen Kundgebungen sich stiitzend, ist die Einfiihrung in die 
katholische Staatslehre, die unter dem Titel ,,Der katholische Staatsgedanke“ Joseph 
Riither herausgegeben hat. 

Wie stark tibrigens die Uberzeugung, daB eine Neuordnung der Gesellschaft und eine 
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Uberwindung ihres gegenwartigen krisenhaften Zustandes nur von einem positiven Christen- 
tum zu erhoffen ist, gegenwartig auch in protestantischen Kreisen wieder vordringt, mag 
die kleine, gediegene Schrift von Heinrich Matthes, ,,Christus-Religion oder philoso- 
phische Religion?, dartun, die im zweiten Teile die Bedeutung einer christusglaubigen 
Religion auch fiir die Welt- und Lebensgestaltung an den groBen Kulturgebieten und Kultur- 


aufgaben nachweist. 


Von neueren Darstellungen aus dem Gebiete der Wirtschaftslehre und Sozialpolitik 
sind an erster Stelle zu nennen die beiden, bisher in zweiter Auflage noch ausstehenden Bande 
des grofen ,,Lehrbuches der Nationalékonomie“ von P. Heinrich Pesch S. J., der inzwischen 
seinem Lebenswerk leider durch den Tod entrissen wurde, dessen Vollendung aber noch 
erleben durfte. Die Neubearbeitung des ersten Bandes, der ,,Grundlegung“, hatte man 
mit besonderer Sehnsucht erwartet, da er die bis heute noch eingehendste und beste all- 
gemeine Gesellschaftslehre darstellt, die wir auf katholischer Seite besitzen. Der dritte Band 
setzt die ,,Allgemeine Volkswirtschaftslehre‘ fort mit der Darstellung der aktiven Ursachen 
des volkswirtschaftlichen Lebensprozesses: Einzelwirtschaft und Unternehmung, syndikale 
und korporative Einigung von Wirtschaften, moderne Berufsorganisation, Organisationen 
der Arbeitgeber und Arbeitnehmer, Staat und Gemeinde, freie Organisationen fiir gemein- 
niitzige Wohlfahrtspflege. Einer Empfehlung bedarf das mit imponierender Folgerichtigkeit 
aufgebaute und mit erstaunlichem FleiBe ausgearbeitete fiinfbandige Werk nicht mehr; es hat 
sich langst seinen Platz neben den besten volkswirtschaftlichen Lehrbtichern gesichert und 
bereits einer ganzen Generation jiingerer Nationalo6konomen den Weg gewiesen. 

Ahnliches ist im Rahmen der bescheideneren Ziele, die er sich gesetzt hat, zu sagen von 
P. Jos. Biederlacks Leitfaden ,,Die soziale Frage“, vor 30 Jahren aus akademischen Vor- 
lesungen in Innsbruck hervorgegangen, heute zum zehnten Male aufgelegt; mit seinem stets 
klug und gerecht abwdgenden Urteil ein ganzes Menschenalter hindurch, auch in bewegten 
und kampferfillten Zeiten, vielen Tausenden, namentlich aus dem sozial tatigen Klerus, ein 
zuverlassiger Berater und Fiihrer. Der deutschen Sozialpolitik, fiir die gerade B. von Anfang 
an mit tiberzeugenden Worten eingetreten ist, hat jiingst auch Theodor Brauer eine kleine 
Schrift gewidmet, die der so oft verhandelten Frage einmal wieder — wie man es bei diesem 
originellen Denker gewohnt ist — neue Seiten abzugewinnen weiB: ,,.Deutsche Sozial- 
politik und deutsche Kultur‘. Nachdem die ,,Tatsachen‘‘ der deutschen Sozialpolitik 
dargestellt und in gliicklicher Gruppierung als dreifacher Eingriff in die Arbeitssphare, die 
Existenzsphare und die Rechtssphare gekennzeichnet sind, ergibt eine sorgfaltige Nach- 
priifung ihrer Triebkrafte, daB gegen eine Staatsauffassung, die Sozialpolitik ausgesprochener- 
mafen lediglich um des Staates willen forderte, doch auch in steigendem MaBe jene christlich- 
germanische sich durchgesetzt hat, die von den groBen Ideen der Gerechtigkeit und der solida- 
rischen Verpflichtung aller Volksgenossen gegeneinander geleitet wird. Ebenso sorgfaltig 
scheidend und abwagend werden dann die einzelnen sozialpolitischen MaBnahmen in ihrem 
Werte fiir wahre Persénlichkeits- und Gemeinschaftskultur untersucht. Nicht alles ist kultur- 
feindlich, was die Freiheit des Individuums bindet, aber auch nicht alles darum schon kultur- 
fordernd, weil es ein Gemeinschaftshandeln erzwingt. Nicht alles hat die Probe bestanden 
was 50 Jahre sozialer Gesetzgebung geschaffen haben, vieles will auch erst Zeit haben, sich 
auszuwirken und zu erproben Aber als Ganzes genommen war der im Jahre 1870 anhebende 
Obergang Deutschlands zur Sozialpolitik etwas Urwiichsiges, ,,eine (bewuBte oder unbewuBte) 
Besinnung auf deutsches Wesen und deutsche Kultureigenstandigkeit‘. 

Neben den Schépfungen profaner Kultur findet insbesondere in den Jahren nach dem Kriege 
auch die Kirche als Gemeinschaftsgebilde immer starkere Beachtung. R. Guardini hat das 
Wort gepragt vom ,,Erwachen der Kirche in der Seele‘“. Er hat dabei auf die Tatsache hin- 
gewiesen, daB die Wandlungen, die wir seit mehr als 100 Jahren im gesellschaftlichen Denken 
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und Leben durchmachen, insbesondere die Uberwindung des Individualismus und die Riick- 
wendung zur Gemeinschaft, auch das Wesen der Kirche und den tieferen Sinn vieler ihrer oft 
volligun verstandenen Einrichtungen dem modernen Menschen wieder nahergebracht haben. 
Man kann diesen Gedanken aber auch umkehren. Man kann nachweisen, wie sehr das im 
19. Jahrhundert wieder erwachende Interesse fiir die Kirche auch das soziologische Denken 
befruchtet habe. Wer die Symbolik von J. A. Mohler kennt, wei8, wieviel Wertvolles sie auch 
fiir die katholische Gesellschaftsauffassung bietet. Er wird sich deshalb nicht wundern, daB 
er auch die prachtvolle Neuausgabe seines Jugendwerkes ,,.Die Einheit in der Kirche“ 
(1825) in diesem Zusammenhange angezeigt findet. Wie M. hier in zwei groBen Haupt- 
teilen die Einheit des Geistes und des Kérpers der Kirche zur Darstellung bringt und sie 
doch auch immer wieder als eine ,,Einheit in der Vielheit‘‘, die auch dem einzelnen sein Leben 
und seine Rechte belaBt, erweist, ist auch fiir den Soziologen und Religionssoziologen von 
hochstem Interesse. Die von Dr. E. J. Vierneisel besorgte neue Ausgabe, die nicht nur auf 
mehr als 60 Seiten die Belege im lateinischen und griechischen Urtext, sondern auch 16 dem 
handschriftlichen NachlaB M.s entnommene ,,Nachtrége“ bringt, ist ein Prachtsttick in der 
Reihe der ,,Deutschen Klassiker der Theologie aus neuerer Zeit‘‘, die der riihrige Matthias- 
Griinewald-Verlag in Mainz unter der Leitung von H. Getzeny herausbringt. Nimmt man dazu 
etwa die Vortrage tiber ,,Kirche und Gemeinschaft“, die P. Anton Stonner S. J. auf der 
Innsbrucker Akademikertagung 1925 gehalten hat, so ergibt sich, von diesen beiden End- 
punkten aus betrachtet, ein fesselnder Durchblick durch ein Jahrhundert sozialer und religids- 
kirchlicher Entwicklung. 


BeschlieBen mag diese Ubersicht, allerdings in unvermeidlich bunter Folge, eine Reihe 
verschiedenartiger und verschiedenwertiger Veroffentlichungen zur Sozialgeschichte. 

Voran stehen darunter an wissenschaftlicher Haltung und Bedeutung zwei Spezialarbeiten. 
Hermann Lange gibt in den Miinsterschen Beitragen zur Theologie eine ausgezeichnete ,,Ge- 
schichte der christlichen Liebestatigkeit in der Stadt Bremen im Mittelalter”. 
Wie not tun uns solche griindliche Einzeluntersuchungen, zu denen neuerdings auch die 
Sektion fiir Karitaswissenschaft im Deutschen Karitasverbande anzuregen sucht. Nament- 
lich fiir die noch recht wenig aufgehelite Geschichte der kirchlichen Liebestatigkeit im friihen 
Mittelalter, die karitative Arbeit der Bischéfe und der dlteren Orden, bringt die vorliegende 
Studie sehr Bedeutsames. Nicht tiberall mag allerdings auch ein so wertvolles historisches 
Material zur Verfiigung stehen wie in der altberiihmten See- und Hansestadt. 

In der von den beiden Wiirzburger Professoren Sapper und Hamel herausgegebenen vdlker- 
kundlich-geschichtlichen Reihe der ,,Studien iiber Amerika und Spanien“ hat durch Dr. 
Maria FafBbinder der vielgenannte ,, Jesuitenstaat in Paraguay“ eine monographische Be- 
handlung gefunden, die sich ebensosehr durch wissenschaftliche Griindlichkeit wie durch 
das immer wieder erkennbare Streben nach einem gerechten, durch keinerlei Vorurteile be- 
einfluBten Urteil auszeichnet. Nach eingehender Darstellung der Vorgeschichte und Ent- 
stehung dieser in der Sozial- und Kolonialgeschichte einzig dastehenden Griindung, ihrer 
inneren Gestaltung und ihres endlichen Unterganges kommt sie zu dem Schlu8: ,,Trotz der 
Mangel, die das Werk der Jesuiten in Paraguay aufweist — selbst der katholische Missionar 
unserer Tage erkennt nicht alles in den Reduktionen als musterhaft und nachahmenswert 
an — muB jeder vorurteilslose Kritiker zugestehen: Es war eine groBartige Schépfung, die 
vollste Bewunderung verdient.“ 

An neueren Beitragen zur Geschichte der sozialen Bewegung im 19. Jahrhundert sind an 
erster Stelle zu nennen die Lebenserinnerungen, die P. Albert Maria WeiB O. Pr. unter dem 
Titel , Lebensweg und Lebenswerk“, achtzigjahrig, herausgegeben hat. In der Form bis- 
weilen etwas eigenwillig — besonders die Durchfiihrung des Untertitels ,,Ein modernes Pro- 
phetenleben“ gelingt nicht immer ohne kleine Gewaltsamkeiten — bieten sie doch fir die 
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innere Geschichte der katholisch-sozialen Bewegung im 19. Jahrhundert, in deren Mitte der 
Verfasser fast zwei Menschenalter hindurch arbeitend und kampfend gestanden hat, so viel 
Interessantes, daB man sie nicht tibersehen darf. 

In die Frithzeit der evangelisch-sozialen Bewegung fithren hinein die Jugendtage- 
bicher Johann Hinrich Wicherns, des berithmten Begriinders der inneren Mission und 
des Rauhen Hauses in Hamburg, das auch diese von Martin Gerhardt besorgte Erstausgabe in 
seinen Verlag genommen hat. Wicherns Jugend fallt in das Zeitalter der Erweckungsbewegung, 
durch die hindurch der Protestantismus den Weg vom Rationalismus zur religidsen Erneuerung 
fand, und W. gehorte ihr mit Leib und Seele an. So werden auch diese Tagebuchaufzeich- 
nungen des 18—23jahrigen vor allem den Religionspsychologen interessieren. Aber in dieser 
religidsen Wiederbelebung lagen doch letztlich auch fiir den Protestantismus die Kraftquellen 
jener umfassenden sozialen Arbeit, der W. seit dem bertthmt gewordenen Kirchentage zu 
Wittenberg (September 1848) ein ebenso weitblickender, wie tatkraftiger und stets von den 
reinsten Absichten geleiteter Fiithrer geworden ist. 

Momme Nissens Freundesbuch ,,Der Rembrandtdeutsche“ habe ich, so dankbar man 
diese Aufschliisse tiber die so lange umstrittene Persénlichkeit des Verfassers von ,, Rembrandt 
als Erzieher“, Julius Langbehn, entgegennimmt und so sympathisch die Liebe beriihrt, 
mit der sie geboten werden, schlieBlich doch mit geteilten Gefiithlen aus der Hand gelegt. Ge- 
wiB soll man auBerordentliche Menschen nicht pedantisch mit AlltagsmaBstaben messen. 
Aber eben tiber dieses Auf erordentliche entscheidet doch zuletzt nicht das Streben allein, 
und ware es das héchste und reinste, sondern die Leistung. Diese Leistung ist bei Langbehn 
ein einziges Buch — sicherlich ein auBerordentlich gutes, aber doch eins von zeitlich be- 
schrankter Lebensdauer. Und sie ist erkauft mit einem Leben voll innerer Unruhe, ohne Bin- 
dung an einen Lebensberuf, angefiillt mit aller Sprunghaftigkeit eines Sonderlings, in den 
letzten Jahren auch mit allem ungemaBigten Ubereifer eines Konvertiten. Manches wiirde 
vielleicht weniger peinlich wirken, wenn der Verfasser in das tiberreich gespendete Lob auch 
soviel Kritik gemischt hatte, wie Bischof Keppler sie in sein Geleitwort in ebenso schonender 
wie unzeideutiger Weise einflieBen 14Bt. Wilhelm Schwer. 
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Heimatkunde, Kirche und Klerus. 


Heusgen, Dr. Paul, Die Pfarreien der Dekanate Meckenheim und Rheinbach 
(Geschichte der Pfarreien der Erzdiézese KéIn. Neue Folge. Herausgegeben von Dr. Friedrich 


Lohmann). 466 S., mit 3 Urkundenbeilagen und einer Karte. Verlag J.P. Bachem, G. m. 
b. H., K6ln 1926. 


* 
x * 


Es ist eine sehr erfreuliche Tatsache, da8 in den Jahren nach dem Weltkriege reges Hei- 
matgefihl sich einer lebhaften Beschaftigung mit der ruahmvollen Vergangenheit unserer 
Rheinlande zugewandt hat. Psychologisch leicht zu erklaren! Die unerhérten Anstren- 
gungen, welche unser Volk gemacht hat, den heimischen Boden vor feindlicher Bedrohung zu 
schiitzen und von feindlicher Bevormundung zu befreien, lassen die Frage nach dem Werte 
und der Bedeutung der Heimat in den Vordergrund des Interesses treten. Dabei sind wir 
Anwohner des Rheines mit Stolz uns aufs neue bewuBt geworden, wie unser seit Casars Zeiten 
hei§ umkampfter Strom die Pulsader im Herzen Europas geblieben ist. So finden denn 
Heimatforschung und Heimatkunde in altbestehenden Vereinen und neu eingerichteten In- 
stituten, in zahlreichen Heimatblattern und Heimatschriften wie allenthalben in Schulen, 
Unterrichtskursen und Vortragen liebevolle Pflege und gréBte Beachtung. 

Nicht geringer aber als in politischer Hinsicht ist die Bedeutung des rheinischen 
Gebietes in religiés-kultureller Hinsicht zu werten. War nicht die Jahrtausendaus- 
stellung in der rheinischen Metropoie eine tiberwaltigende Offenbarung ftir die moderne Welt, 
was das ganze Mittelalter und das ganze Deutschland dem katholischen Rheinland verdankt! 
Und doch war der Rahmen zeitlich und raéumlich zu enge gespannt. Wohl noch gréBere 
Energien sind im christlichen Altertum von rheinischem Boden ausgegangen und haben ent- 
scheidend die Geschicke der ganzen Christenheit beeinflu8t. Es mag Legende sein’, daB 
Konstantin die bekannte Kreuzesvision in der Gegend von Sinzig gehabt habe; jedenfalls ent- 
halt die Uberlieferung von den Kirchenbauten der Kaiserin Helena am Rhein im Verwal- 
tungsbezirk des Vaters des groBen Konstantin einen bedeutsamen historischen Kern?. Und 
nun lassen die zur Zeit stattfindenden aufschluBreichen Ausgrabungen des heidnischen Tempel- 
bezirkes im kaiserlichen Trier* die tiberraschende Folgerung zu, daf bereits um 320, also 
wenigstens ein halbes Jahrhundert frither als in Rom, hier in der angestammten Residenz des 
ersten christlichen Kaisers das Heidentum erledigt gewesen ist, das Christentum also von 
rheinischem Boden aus seinen Siegeszug in die antike Welt angetreten hat. Und was die andere 
fiir das christliche Abendland entscheidende Tatsache der Christianisierung der Franken an- 
geht, so 148t sich die Annahme, daB& Chlodwig, der stolze Sugambrer, bei Ziilpich Sieg und 
Christentum gewonnen hat, noch immer mit guten Griinden vertreten*. Endlich: hat nicht 
Karl der GroBe, der zweite die Welt beherrschende Beschiitzer des Christentums, dessen Statue 
neben der Konstantins vor der Peterskirche in Rom steht, Aachen zur ,Regni sedes prin- 
cipalis, prima regum curia‘ gemacht, wie das Geschlecht der Karolinger im Ripuarierlande 
wenn nicht seinen Ursprung, sicher aber einen Hauptstiitzpunkt seiner Hausmacht gehabt 
hat®, 

Diese groBen Perspektiven mégen geniigen, um die Beschaftigung mit der ruhmvollen 
christlichen Vergangenheit unserer Heimat fiir den Klerus insbesondere als unbedingte 


1 Erwahnt Eiflia illustrata, III, 1, 551. 

2 Ahnlich noch jiingst H. Lehner, Bonner Jahrbiicher 130, 201. 

3 Auf den Ausgrabungsbericht, der demndchst in der neuen Zeitschrift ,,Trierer Heimat“, 
Verlag Lintz, Trier, erscheinen soll, darf man gespannt sein. 

4 Bonner Jahrbiicher, 101, 51. 

5 Levison, Geschichte des Rheinlandes, I. 60. 
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Ehrenpflicht erscheinen zu lassen. Hier sind aber auch Werte von der groBten Bedeutung 
fiir die Gegenwart zu gewinnen. Es ist gewiB richtig, daB die Vorliebe fir geschichtliche Hei- 
matforschung sich auch daraus erklart, daB manche aus der unbefriedigenden Gegenwart sich 
in eine schonere Vergangenheit fliichten méchten, um daraus Trost und Hoffnung fiir die Zu- 
kunft zu finden. Wir diirfen in unvergleichlich héherem MaBe aus der Geschichte der heiligen 
Kélner Kirche, von der es ja heiBt: ,postquam fidem suscepisti, recidiva non fuisti‘,!starkes, 
sieghaftes Vertrauen fur die Zukunft fassen, mag die Gegenwart fiir uns in mancher Beziehung 
auch triibe sein. Man lese doch nur die Schilderungen Salvians tiber das Christentum in Trier 
und K6ln in den Stiirmen der Vélkerwanderung oder studiere die von Redlich herausgegebenen 
Visitationsprotokolle aus der Reformationszeit, und man wird sich sagen mtissen, so schlimm, 
wie es damals gestanden, steht es heute doch noch nicht. Und wenn wir dann erst fiir unsere 
Zeit Werke wie Ray, ,Animae illustres Juliae etc.‘ und Hartzheim, ,Bibliotheca coloniensis‘, 
bereichert mit den Ergebnissen der neueren Forschung, erhielten oder auch nur beispielsweise 
Hansen, ,Rheinische Akten zur Geschichte des Jesuitenordens‘ ausschépfen wiirden, wieviel 
positive Antriebe erlangten wir dann nicht, auch in unserer Zeit ebenso das heilige Erbe der 
Vater zu wahren und den Nachkommen zu tiberliefern. 


Darum ist die Begriindung des K6olner Erzdiézesanarchivs durch Kardinal 
Schulte als eine Tat weitsichtiger, die Zeit verstehender Seelsorge dankbar zu begrtiRen. Im 
Jahre 1923 ganz still ins Leben gerufen, nur durch eine unscheinbare Geburtsanzeige im K. A., 
welche die geistlichen Archive der Aufsicht des Erzdiézesanarchivars Dr. Lohmann unterstellte, 
in der Offentlichkeit angekindigt, ist damit endlich eine Zentrale zur Férderung der kirch- 
lichen Heimatgeschichte geschaffen, welche auch bis weit in das Gebiet der Profangeschichte 
hinein anregend wirken diirfte, da ja von den Anfadngen des deutschen Volkes an Dorf und 
Pfarre, Gau und Dekanat, Erzbistum und Kurstaat sich gegenseitig bedingen und erganzen. 
Neben der Ordnung der bis dahin ungesichteten Diédzesanarchivalien, deren Registratur heute 
6000 Nummern umfaBt, hat das neue Erzdidzesaninstitut sich nun als erste groBere Aufgabe 
die Eroffnung einer neuen Folge der Geschichte der Pfarreien der Erzdiézese K6ln, die ja die 
Voraussetzung einer Geschichte des Erzbistums selber ist, zum Ziele gesetzt. Vor fast 50 Jahren 
von Domkapitular Dumont angeregt, erschien 1883 die Geschichte der Pfarreien des Dekanates 
Grevenbroich von Pfarrer Giesberg als erster Band der Sammlung; in den nachsten Jahren 
folgten die Dekanate Hersel, Kénigswinter, Bonn Stadt und Land, samtlich von Pfarrer 
Maafen, Dekanat Briihl von Pfarrer Rosellen, Dekanat Krefeld von Pfarrer Lefranc, Dekanat 
M.Gladbach von Kaplan Dr. Norrenberg, Dekanat Siegburg von Pfarrer Delvos, die Dekanate 
Blankenstein und Miinstereifel von Pfarrer Becker. Mit dem letzten Bande kam von 1900 
an das Unternehmen ins Stocken; auch der von dem fiir die rheinische Heimat so warm 
fiihlenden Kardinal Fischer im K. A. 1905 erlassene Aufruf zur Pflege der Didzesan- und reli- 
gidsen Lokalgeschichte brachte keinen Fortgang. Um so erfreulicher ist es, daB nach einer 
Pause von einem Vierteljahrhundert uns das Erzdiézesanarchiv als erste reife Frucht seines 
kurzen Bestehens nunmehr einen neuen Band der Sammlung vorlegen kann: Die Pfarreien 
der Dekanate Meckenheim und Rheinbach von Dr. Paul Heusgen. 

Um es gleich zu sagen, man darf Herausgeber und Verfasser zu dieser achtunggebietenden 
Einfiihrung der neuen Folge der Geschichte der Pfarreien der Erzdiézese aufrichtig Gliick 
winschen. Von berufener Seite ist es ausgesprochen worden, daB ,,dieser neue Band seine Vor- 
ganger an Grindlichkeit, Stoffiille und wissenschaftlicher Genauigkeit alle weit hinter sich 
laBt‘ (Professor H. Schrérs); daB ,,er nach Anlage und Ausarbeitung allen folgenden als 
Muster dienen kann ... ein fiir die rheinische Heimatkunde wie fiir die rheinische Kirchen- 
geschichte gleich wertvolles Werk“ (Professor A. Wrede). 

Das ist es, obwohl es nicht einmal ein geschichtlich besonders hervortretendes Gebiet be- 
handelt ; einen Hohepunkt politischer Entwicklung hat dieses eigentlich nur in der Ottonen- 
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zeit erlebt, als auf der Tomburg bei Rheinbach Pfalzgraf Ezzo, der Gemahl der Kaisertochter 
Mathilde, die Gaue links und rechts des Rheines weit und breit verwaltete. Es mégen hier 
freilich Zusammenhdange von groBer Bedeutung iiber die karolingische Konigsvilla Hockebur 
zuriickfihren zu den angestammten Giitern der Pipiniden um Rheinbach, wo deren Namen in 
so manchem Ortsnamen fortlebt, doch sind diese Faden heute nicht mehr zu entwirren. Die 
eingehende Darstellung der Geschichte der Tomburg hat jedenfalls tiber die Lokalgeschichte 
hinausgehenden allgemeinen Wert. Das gleiche gilt von der auch kulturgeschichtlich sehr er- 
giebigen Bearbeitung der einzigen in den beiden Dekanaten zu groBerem Ansehen gelangten 
Klostergriindung, des adligen Damenstiftes Schillingskapellen. Bei der Geschichte der 
25 meist in die karolingische und merowingische Zeit hinaufgehenden Pfarrkirchen® hat 
Dr. H. mit Gliick die schénen Resultate der neueren Patrozinienforschung benutzt, um das 
Dunkel aufzuhellen, das mangels schriftlicher Zeugnisse tiber die Ausbreitung des Christen- 
tums auf dem Lande herrscht. Freilich darf man die Zeit, wo das Christentum an den friih 
kultivierten und dicht besiedelten Nordhangen der Eifel und in den angrenzenden Niede- 
rungen zumal langs der alten RoémerstraBen festen Boden gefaBt hat, im allgemeinen wohl ein 
Jahrhundert friiher, wie der Verfasser es (S. 14) tut, ansetzen, namlich ins 6.—7. Jahrhun- 
dert?. Geradezu staunenswert ist die Fille des Einzelwissens in den Ausfiihrungen iiber die 
vielfach so verwickelten Herrschaftsverhdltnisse, die wegen des Patronats- und Zehnt- 
rechtes wichtig fiir die kirchliche Ordnung sind, dann tiber die Pfarreien und Pfarrherrn selber. 
Hier hat Dr. H. mit Bienenflei& auch die verstecktesten Angaben hervorgeholt, kaum eine 
heute zugdngliche Quelle ist seiner Aufmerksamkeit entgangen. Die Bestande des Staats- 
archives, des Didzesan- und der Pfarrarchive, die umfangreichen Sammelwerke der Ge- 
schichtsvereine und vielbandige Urkundenbiicher, alte Bruderschaftsbticher und die Ergeb- 
nisse der neueren Familienforschung sind restlos ausgeschépft; eine absolute Vollstandigkeit 
wird man nicht erwarten kénnen, solange das Material zur rheinischen Geschichte an den 
entlegensten Stellen, Miinster (Kindlingersche Sammlung), Darmstadt (Alftersche Sammlung), 
Miinchen (Redinghovensche Sammlung), ja selbst im Auslande verstreut liegt. Jedenfalls hat 
Dr. H. ein relativ volistandiges, durchaus zuverlassiges*§, kurz und knapp angeordnetes, zu- 
sammenfassendes Werk geschaffen, das ftir etwaige weiter ausgefiihrte, mehr popular gehal- 
tene Dorf- und Pfarrgeschichten die feste wissenschaftliche Grundlage bietet, aber auch selber 
dem einfachen Manne aus der Pfarre wie allen Heimatfreunden eine Menge von Kenntnissen 
und Anregungen vermittelt. Bei jeder Pfarre wird gehandelt iiber die Siedelungs- und Dorf- 
geschichte, Herrschafts- und Gerichtsverhdltnisse, Kirchenbau, Pfarrgriindung und Pfarr- 
geschichte, Leben und Wirksamkeit der Pfarrer und Vikare, Kiister- und Lehrerstelle, Bruder- 
schaften und kirchliche Vereine, religidses Leben, Missionen und Prozessionen, Volksbrauche 
und Sagen, Feldkreuze und Inschriften usw.® 


6 Es sind im Dekanate Meckenheim die Pfarreien: Adendorf, Buschhoven, Ersdorf, 
Flerzheim, Fritzdorf, Hilberath, Ipplendorf-Wormersdorf, Liftelberg, Meckenheim, Witter- 
schlick; im Dekanate Rheinbach die Pfarreien: Esch, Heimerzheim, Houverath, Ludendorf, 
Metternich, Miel, Morenhoven, Mtiggenhausen, Neukirchen-Sirst, Oberdrees, Odendorf, 
Ollheim, Ramershoven, Rheinbach, StraBfeld. 

7 Bei der sehr kurzen Erwahnung des Matronenkultes (S. 13), der den unserer Heimat, 
dem alten Eburonenlande, eigentiimlichen Gétzendienst darstellt, ware wenigstens ein Hin- 
weis auf die ausfiihrlichen Abhandlungen in den Bonner Jahrbiichern, Jahrg. 1883, 105, 
119 am Platze gewesen. 

8 Die Zahl der Quellenbelege, abgesehen von 22 Seiten Nachtrage und Berichtigungen, 
betragt 2250! Die Anordnung derselben unter dem Text als FuBnoten ware tibersichtlicher 


gewesen. 
® Ausstellungen an Einzelheiten seien folgende notiert: Hoastert, S. 66, bedeutet: alte 
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Besonders wertvoll sind die wenn auch etwas diirftigen Angaben tiber Schule und 
Unterricht. Es hatte hier auf die Kélner Diézesansynode von 1662 hingewiesen werden 
konnen, welche nach dem 30jahrigen Kriege dringend die Einrichtung von Schulen bzw. 
die Wiederherstellung der eingegangenen forderte. Bezeichnend iibrigens die Notiz bei Esch 
(S. 186): Die Bauern wollten keine Schulen, da sie ihre Kinder nur fiirs Landleben erziehen 
wollten! Das Amt des Lehrers wurde in kurkélnischer Zeit im Nebendienste vom Pfarrvikar 
oder vom Kiister verwaltet, darum kaum eigens erwahnt. Zur Feststellung des Analpha- 
betismus auf dem Lande 148t sich aus den Stiftungsurkunden und Rechnungsbiichern der 
Pfarrarchive sicheres Material gewinnen. Hervorgehoben seien ferner noch aus dem reichen 
Inhalte die Nachrichten tiber die dem Dekanat Meckenheim angehorende hl. Liiftildis und die 
da verehrten hl. Wendeline (S. 153), tiber mutiges Verhalten der Geistlichkeit bei der Pest (S. 36), 
Reformations- und Revolutionswirren in Esch, Miel usw., Hexenverbrennung in der Rhein- 
bacher Gegend (S. 37), einfluBreiche Hermesianer im dortigen Dekanate (S. 40), das liebliche 
Maria-Rosenfest in Buschhoven (S. 62), die angebliche Muttergotteserscheinung in Merzbach 
(S. 293), die Rheinbacher Waldkapelle (S. 369). 


Kein Zweifel, Dr. Heusgen war der geeignete Bearbeiter dieser Dekanatsgeschichte. Als 
fritherer Pfarrer von Morenhoven mit Land und Leuten bekannt, dann Bibliothekar am 
Priesterseminar, standen ihm einerseits die literarischen Hilfsmittel zur Verfiigung, ohne welche 
heute ein wissenschaftliches Werk nicht denkbar ist, anderseits aber auch persOnliche Be- 
ziehungen zu zahlreichen Mithelfern, deren fiir jeden Beitrag dankbar zu gedenken der Ver- 
fasser bei aller angestrebten Kiirze nicht unterlaBt, — ein liebenswitirdiger Zug, der sein Werk 
nicht nur menschlich ansprechender, sondern auch sachlich zuverlassiger gestaltet. Damit 
haben wir aber auch bereits die Schwierigkeiten aufgezeigt, denen der Heimatforscher, 
zumal der Bearbeiter der Dekanatsgeschichte sich gegentiber sieht. Eine lebendige, die 
Vergangenheit organisch mit der Gegenwart verbindende Heimatgeschichte wird nicht in 
der Gelehrtenstube verfaBt; anderseits kénnen die Ratsel, die dem tiber den Werdegang der 
Dinge daheim sinnenden Geiste sich allenthalben aufdrangen, ohne Zuhilfenahme der Schatze 
der Uberlieferung, die in seltenen, fiir gewohnliche Sterbliche unerschwinglich teuren Werken 
und in allenthalben zerstreuten Urkunden aufgespeichert liegen, niemals gedeutet werden. 
Darum werden wir uns beztiglich des Fortganges der Veréffentlichungen zur Dekanats- 
geschichte keine allzu sttirmischen Hoffnungen machen diirfen. Uberhaupt ist durch die meist 
nach verkehrs- und verwaltungstechnischen Gesichtspunkten orientierte Neueinteilung der 
alten Dekanate, die vielfach historische Zusammenhange zerrissen hat, die Frage gestellt, 
ob die ktinftigen Arbeiten zur Geschichte der Pfarreien nicht besser und leichter nach anderen 
Gesichtspunkten, z.B. Zusammengehdrigkeit zu einem Territorium oder Inkorporationen 
der groBen Stifte, sich gruppieren wiirden, wie ja schon ein Beispiel in der Geschichte der Pfar- 
reien des alten Stifts Werden von Jakobs vorliegt. Was aber jeder Pfarrer auf dem Lande 
wenigstens tun kénnte, ware Material fiir die Geschichte seiner Pfarrei sammeln nach dem 
Muster, das Dr. H. uns darbietet. Gewissenhafte Sorge fiir die inm anvertrauten Archivalien 
ist ihm zur Pflicht gemacht: nichts ohne Empfangsbestatigung zu verleihen, an Unbekannte 
nur mit Genehmigung der Behérde?®! Mége er sich denn auch einmal liebevoll in den Inhalt 


Hofstatte; pastor und rector, S. 226, sind gleichbedeutend; zu Buschhoven noch Clemen, 
Kunstdenkmaler, IV, 794; S.323 muB es heiBen: Smeigh von Lissingen, Herr zu Zievel ; 
S. 349 samsuga im Primer Urbar wird neuerdings nicht als Blutegel, sondern als Majoran, 
Heilkraut, erklart. 

10 Es kommen noch fortwahrend wertvolle Dokumente aus den Pfarrarchiven in Verlust; 
beachtenswert die Notiz in den Mitteilungen der Westdeutschen Gesellschaft fiir Familien- 
kunde, Bd. II, S. 204. 
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vertiefen; er wird manchen anziehenden Stoff fiir Predigt oder Vortrag dai:aus gewinnen. 
Rasch wird er dann, wenn nicht alle, so doch einen Interessentenkreis um sich sammeln, der 
seinerseits wiederum gerne das, was Vater und GroBvater erzahit haben, ihm mitteilen wird 
tiber die Geschichte und Einrichtung ihrer Kirche, aus dem Leben und Wirken friiherer 
Pfarrer, von religiédsen Ziigen aus dem Volksleben, alten christlichen Gebrauchen, Andachten 
usw. Moge er auch ein Augenmerk haben auf verwitternde Inschriften, auf Bodenaufschliisse 
und Grabfunde, auf alte Flurnamen, die leicht der Zusammenlegung zum Opfer fallen, und der- 
gleichen, ailes Vorarbeiten fiir die Pfarrgeschichte, die nur an Ort und Stelle getroffen werden 
kénnen. 

Die friihere Generation des rheinischen Klerus hat an der Pflege der Heimat- 
geschichte rihmlichen Anteil genommen. Der Historische Verein fiir den Niederrhein, der 
alteste aller rheinischen Geschichtsvereine", der sich um die Erforschung nicht nur der Kirchen- 
sondern auch der Profangeschichte im Gebiete der alten Erzdiézese K6ln die gré&ten Verdienste 
erworben hat und in seinen bis heute ununterbrochen fortgeftihrten Annalen, deren 109. Heft 
vorliegt, wertvollstes Material zusammengetragen hat, verdankt nicht nur seine Entstehung 
vorzugsweise einem Geistlichen, Pfarrer Dr. Mooren, er hat auch stets vom Klerus warmste 
Forderung seiner Bestrebungen erfahren, was dadurch dokumentiert wird, daB sein Vorsitzender 
bis 1926 stets ein Geistlicher gewesen ist. Heute ist der Mitgliederstand sehr zurtickgegangen, 
an der Spitze steht zum erstenmal ein Laie. Es darf das kein Versagen der jetzigen Gene- 
ration des Klerus und ein Mangei an Verstandnis ftir die Pflege der Heimatkunde bedeuten in 
einer Zeit, wo dieselbe immer weitere Volkskreise in ihren Bann zieht. Mehr noch wie die 
Lehrerschaft, die auf diesem Gebiete lobenswerten Eifer entfaltet, hat der Klerus hier Pflich- 
ten zu erfiillen, ja auch, um dieses nicht unerwahnt zu lassen, Pflichten der Abwehr. Es be- 
steht die Gefahr, daB in die populare Heimatliteratur aus Unverstand Ansichten von einer 
Existenz des Urheimatbewohners Jahrhunderttausende vor unserer Zeitrechnung, und Behaup- 
tungen, daB nachweisbar (!) Jahrzehnttausende v. Chr. bei der urwtichsig ringenden Mensch- 
heit ein Ahnen einsetzte von ewiger Herkunft, ewiger Bestimmung, ewiger Heimat, sich 
eindrangen und dadurch Verwirrung ins Volk getragen wird. Es besteht die Gefahr, daB wissen- 
schaftliche Quellenwerke im Begleittext tendentids bearbeitet und zu einseitiger und ungerecht- 
ter Kritik miBbraucht werden!?. Ja es l4Bt sich nicht verkennen, daB auf dem Gebiete der 
rheinischen Geschichtsforschung sich heute noch ein stiller Kulturkampf abspielt, bei dem po- 
litische Nebenabsichten ebensowenig ausgeschlossen sind wie bei dem bertihmten Geschichts- 
unterricht alten Stils. 

Moge denn zundchst Dr. Heusgens Werk viele Leser und dann tiichtige Nachahmer 
finden! Der Preis von 25 Mark hatte gewi8 verbilligt werden kénnen, wenn dasselbe mehr 
Subskribenten und infolgedessen eine gréBere Auflage gehabt hatte. Hoch kann denselben 
eigentlich nur der finden, der die Stofftille nicht kennt, die auf den 466 Seiten in knappster 
Form unter reichlicher Anwendung von Kleindruck und Abktirzungen bewltigt ist, die unter 
anderen Umstanden fiir die beiden Dekanate wohl zwei Bande gleichen Formats ergeben 
hatte. Die Ausstattung von seiten des Verlages J. P. Bachem verdient alle Anerkennung, 
daB bei dem schwierigen Druck der vielen Eigennamen und alten Texte Fehler kaum storen, 


11 Der Verein der Altertumsfreunde in Bonn beschrankt sich statutengemaB auf die Er- 
forschung der Antike. 

12 Jch nenne hier besonders Sauerland, Vatikanische Regesten zur Geschichte der Rhein- 
lande; Bd. III, LI bezichtet er Klemens VI. gewissermaBen der Unterschlagung der Kreuz- 
zugsgelder und schreibt: ,,Der Kreuzzug kam nicht zustande“. Da der Papst gemeinsam mit 
den Venetianern eine Flottenexpedition gegen die Tiirken ausriistete und Smyrna erobert 
wurde, daB er mit den christlichen Armeniern in Verbindung trat und ihnen Subsidien zahlte, 
davon schreibt S. nichts! 
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besondere Erwahnung. Das Werk kann auf Kosten der Kirchenkasse von den Pfarramtern 
der Erzdidzese bezogen werden, miiBte natiirlich auch in samtlichen Volksbiichereien der 
beiden Dekanate zu finden sein. 

Ich schlieBe mit den schénen Worten Kardinal Fischers in dem erwahnten Erlasse: ,,Mége 
die Kenntnis unserer kirchlichen Vergangenheit, der Sinn und das Verstand- 
nis fiir die Traditionen der Vorfahren...wachsen und zunehmen bei Klerus 
und Volk! Wird dadurch die religiédse Gesinnung vertieft, so nicht minder 
die Liebe zur Heimat. Rheinische Sitte und rheinisches Leben waren stets 
verschwistert mit der Religion. Beide fordern und durchdringen sich gegen- 
seitig. Mége es auch in Zukunft so sein!“ Nikolaus Reinartz. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Der Weg aus Sittennot und Unmoral. 


Dem Apostel Paulus mag es eigenartig zu- 
mute gewesen sein, als er im Jahre 52, von 
Athen kommend, in Korinth eintraf, um dort 
eine christliche Gemeinde zu griinden. Schon 
von ferne sah er Akrokorinth mit seinem 
Tempel der Aphrodite, in welchem an tausend 
,,Priesterinnen‘‘ unter dem Schutze der heid- 
nischen Religion den Ausschweifungen dien- 
ten. Er wuBte zum voraus, daB die Haupt- 
stadt der Provinz Achaja als Seestadt der 
Mittelpunkt eines umfangreichen Fremden- 
und Handelsverkehrs war und wegen ihrer 
Sittenlosigkeit beriichtigt war. Paulus hat 
es gewagt, in einer solchen Stadt der Gott- 
losigkeit und des Mammonsgeistes in den 
Menschenstrom heidnischen Lebens seine 
Netze auszuwerfen und inmitten einer allen 
Lastern frénenden Gesellschaft ein Ideal 
sittlichen Lebens zu verktinden, das den 
niedrigen Menschen mit allen seinen Leiden- 
schaften geradezu herausfordern muBte. 
Mochte ihm mitunter auch der Mut sinken, 
in einer Traumvision wurde ihm die Offen- 
barung zuteil: ,,Fiirchte dich nicht, rede nur 
weiter und schweige nicht. Ich bin mit dir, 
und niemand wird dich antasten, um dir ein 
Leid anzutun, denn ich habe viele Anhanger 
in dieser Stadt‘ (Apg 18, 9f.). In der Tat hat 
Paulus in dieser Stadt mit der Hilfe Gottes 
einen viel gréBeren Erfolg erzielt, als er selber 
zu hoffen gewagt hatte. 

In einer Zeit, da ein Hauch des heidnischen 
Korinth im abgelegensten, stillvertrdumten 
Bauerndorf zu versptiren ist und die sittliche 
Not unseres Volkes zum Himmel schreit, da 
man die Tatsache der Erbstinde und der Ver- 
derbtheit der menschlichen Natur leugnen 
will, wogegen die deutschen Bischéfe in den 
,,Katholischen Leitsatzen und Weisungen zu 
verschiedenen modernen Sittlichkeitsfragen“ 
vom Januar 1925 nachdrucksvollen Ein- 
spruch zu erheben alle Veranlassung hatten?, 


1 Wertvolle Gedanken dazu in ,,Um Sitte 
und Sittlichkeit‘‘.. Ein Kommentar zu den 
katholischen Leitsdatzen und Weisungen zu 


mtBte es von groBem Interesse sein, nach- 
zuprtuifen, welche seelsorgerlich-volkspddago- 
gische Methode der Apostel Paulus unter 
Indienstnahme der natiirlichen wie der tiber- 
natiirlichen Erziehungsmittel angewandt hat, 
um in einer sittlich verdorbenen Gemeinde 
den Sinn fiir christliche Sitte zu wecken. 
Paulus kam als Fremder nach Korinth. 
Sein gesunder Wirklichkeitssinn fiihrte ihn, 
der vom Zelttuchweben des Lebens Notdurft 
bestritt, in die Zelttuchweberfamilie Aquila. 
Er wuBte weitere Einzelpersonen, wie den 
Synagogenvorsteher Crispus, zu gewinnen, 
die wiederum ein Sauerteig wurden fiir viele 
andere. Solch organisches Wachstum muB8te 
fiir seine Gemeinde giinstiger sein als 4uRere 
Massenbekehrung. Man macht ja auch heute 
wieder die Erfahrung, daB es mit dem bloBen 
Aufgebct der Zahlen nicht getan ist. Fur den 
Apostel galt es, zunachst mit Teilerfolgen zu- 
frieden zu sein. Mit dem Grundsatz ,,alles 
oder nichts‘ ware er nicht durchgekommen. 
Als Kenner der Welt, wie sie ist, wu8te er, 
daB er das dunkle mysterium iniquitatis nicht 
restlos und nicht endgtiltig losen konnte. 
Seine Gemeinde bestand hauptsdchlich aus 
dem armen, ungebildeten Volke, aus Schiffs- 
leuten, Handwerkern und Sklaven. Bezie- 
hungen zu einfluBreichen, maBgebenden Per- 
sonlichkeiten aus Staats- und Stadtbehdrden 
werden nicht erwadhnt. So hatte er keine 
Moglichkeit, auf dem Wege der weltlichen 
Gesetzgebung der christlichen Sitte zum 
Siege zu verhelfen. Er wuBte wohl, da8 welt- 
liche Gesetze an und fiir sich nicht sitte- 
bildend wirken, zumal wenn sie nicht ver- 
ankert sind im Gewissen der Burger. Dabei 
ist aber zu betonen, da8 durch gesetzliche 
MaBnahmen wohl Hemmungen der sittlichen 
Lebensgestaltung und nachste Gelegenheit 
zur Siinde beseitigt werden kénnen. Mit 
Recht werden deshalb heute bessere Gesetze 
in Sachen der Wohnungs- und Bodenreform, 


verschiedenen modernen Sittlichkeitsfragen. 
Verlag der Katholischen Schulorganisation, 
Diisseldorf 1926. 
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zum Schutze des keimenden Lebens, zum 
Schutze der Jugend gegen die Gefahren des 
schlechten Buches, des schlechten Kinos und 
Theaters sowie des Alkohols verlangt. Ihre 
Sitte bilden kann man nicht von auBen her, 
nicht durch Polizeivorschriften und obrig- 
keitliche Uberwachung, sondern nur von 
innen her, heraus aus der sittlichen Anlage 
des Menschen. Es sei ein drastischer Ver- 
gleich gestattet: Von der Polizei in einer Ge- 
meinde erwartet man, daB sie grobe Vergehen 
zur Anzeige bringt und beim Amtsgericht 
meldet. Damit tut sie ihre Pflicht und 
Schuldigkeit. Oft zieht sich vor ihrem wach- 
samen Auge das Laster in die geheimen 
Schlupfwinkel zurtick. Demgegenitiber ist es 
Sache des Seelsorgers, Gewissenspflege zu 
treiben, den Sinn ftir das Gliick der Gottes- 
kindschaft und der Tugend zu wecken und 
damit von vornherein bessere Grundlagen 
fiir echte Sittlichkeit zu schaffen. Der 
zweite Finger an seiner rechten Hand muB 
in der Hauptsache Zeigefinger sein, wenn 
damit auch nicht bestritten werden soll, daB 
der Geistliche ihn mitunter auch als Droh- 
finger benutzen mu im Sinne des Apostels 
Paulus, der an die Gemeinde zu Korinth 
schrieb: ,,Wisset ihr nicht, da& Ungerechte 
keinen Anteil am Reiche Gottes erhalten 
werden? Gebt euch keiner Tauschung hin! 
Unztichtige, Gétzendiener, Ehebrecher, Liist- 
linge, Knabenschander, Diebe, Habgierige, 
Trunkenbolde, Gotteslasterer, Rauber wer- 
den keinen Anteil erhalten am Reiche Gottes‘‘ 
(1 Kor 6, 9~—10). Der Satz: ,,Die Furcht 
Gottes ist der Anfang aller Weisheit“‘ (Sir 1, 
16), besteht auch heute noch zu Recht. Be- 
deutet Furcht vor Gott den Anfang, dann 
bedeutet Liebe, kindliche Liebe zu Gott die 
Vollendung. 

GemdaB seinen Worten: ,,Der Gerechte lebt 
aus dem Glauben“ (Gal 3, 11), suchte der 
Apostel Paulus in allen Gemeinden, bevor er 
das christliche Sittenideal verkiindete, vor 
allem lebendigen, christlichen Glauben zu 
wecken. Er wuBte genau, daB der lebendige 
Glaube die beste Voraussetzung und der 
wirksamste Antrieb fiir christliche Lebens- 
gestaltung ist. So betrachtet, mtiBte auch 
heute noch der dogmatischen Predigt neben 
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der rein zweckhaften Moralpredigt eine hohe 
Bedeutung zukommen. Manner wie etwa 
P. Bonaventura und Bischof von Keppler 
hatten eine einzigartige Gabe, religidses 
Leben zu zeugen, Glauben zu wecken, den 
Dogmen der Kirche jene menschliche Seite 
abzugewinnen, die besonders das Interesse 
der heutigen Welt hervorruft. Sicherlich ist 
auch heute noch Hunger und Durst nach 
echter, religidser Vertiefung vorhanden. Wenn 
der Apostel predigte vom Leben und Wir- 
ken Jesu, von seinem Leiden und Sterben, 
seiner Auferstehung und Himmelfahrt, wenn 
seine Nutzanwendung in der Aufforderung 
gipfelte, an den Herrn Jesus zu glauben, da 
der Glaube zusammen mit der Taufe die Ver- 
gebung der Siinden bewirke, so wirkte das 
ziindend und lebenweckend, denn er sprach 
heraus aus einer starken seelischen Ergriffen- 
heit, einem Jubel und Schmerz der Seele, 
einem Gefiihl starker Verantwortung gegen- 
liber seiner Gemeinde. Den. besten Real- 
kommentar zu den Worten bildete die Per- 
sonlichkeit des heiligen, von echter Gottes- 
und Niachstenliebe erftillten Mannes. Wenn 
es uns heute wieder gelingt, lebendigen Glau- 
ben zu wecken, so wird dieser Glaube auch 
sittenerneuernd wirken, wie ja auch alle 
Exerzitien von diesem Punkte aus die Um- 
gestaltung des Lebens in Angriff nehmen. 
Der Predigt, wenn sie ihre Aufgabe ernst 
nimmt und aus der Tiefe eignen religidsen 
Lebens hervorgeht, ist hier eine ebenso be- 
deutungsvolle Aufgabe gestellt wie der Kate- 
chese, wenn sie es versteht, Religion nicht 
nur zu lehren, sondern auch zu religidsem 
Leben und sittlichem Tun zu erziehen. Er- 
freulicherweise ist ja auch allenthalben ein 
wachsendes Verstandnis fiir diese vertiefte 
Auffassung des religidsen Unterrichtes in 
Kirche und Schule festzustellen. Die Be- 
strebungen und Veréffentlichungen des deut- 
schen Katechetenvereins sind hier insbe- 
sondere ebenso begrtiBens- wie beachtens- 
wert. 

Aber der Vélkerapostel wu8te noch ein 
zweites, auch fiir die ‘heutige Zeit tiberaus 
wirkungsvolles Mittel in den Dienst seiner 
pastoralen Arbeit zu stellen: die Weckung 
und Pflege des Ehrgefithls. Er schreibt: 


,,Wisset ihr nicht, daB ihr Tempel Gottes 
seid, und daB der Heilige Geist in euch 
wohnet ?“ (1. Kor 3, 16). Er will sagen: 
Moget ihr reich oder arm sein, gebildet oder 
ungebildet, als Christen seid ihr Gottes- 
kinder, habt ihr einen Adel der Seele, den ihr 
nicht verunstalten und wegwerfen diirft. 
thr seid abgewaschen, ihr seid geheiligt, ihr 
seid gerechtfertigt im Namen des Herrn 
Jesus Christus und durch den Geist unseres 
Gottes‘‘ (1 Kor 6, 11). Auch heute gilt es 
wieder, diesen Sinn fiir Ehre und Ehrfurcht 
zu wecken, und daB er selbst in der GroB- 
stadt durchaus noch nicht erstorben ist, zeigte 
noch jiingst ein an die weiblichen Angestellten 
gerichteter Erla& des Landesfinanzamtes 
Berlin (vgl. ,,Chrysologus‘‘ 1926, Heft 3). 
Mit diesem Appell an das sittliche BewuBt- 
sein des noch gutgesinnten Volksteiles mtiBte 
auch heute der Geistliche wieder viel Ofter 
und nachdriicklicher hervortreten. A. Heinen 
schreibt einmal: ,,Ich glaube, es gibt nur 
einen Weg, aus dem Sittenverfall heraus und 
wiederum zu neuer Sitte zu kommen, und das 
ist, daB unsere Madchen sich wiederum be- 
wuBt werden, da& sie in ihrer Unbertihrtheit 
und Reinheit ein hohes Heiligtum zu behtiten 
haben, da® sie unnahbar, ,stolz‘ sind, nicht 
eitel und hochmiitig, aber durchdrungen von 
dem Geftthle, daB derjenige, der sich in der 
Geselischaft von Frauen und Madchen nicht 
zu beherrschen weiB, ein armseliger, veracht- 
licher Mensch ist, daB sie sich selbst zu schade 
werden, sich durch Geschenke, Schmeiche- 
leien und lockende Vergntigungen verleiten 
zu lassen, ihr Heiligstes in Gefahr zu bringen. 
Aber auch unsere Jungmdanner miissen wieder 
Ehrfurcht vor dem Weibe bekommen, miissen 
etwas von jenem ritterlichen Geiste in sich 
versptiren, der es als wesentliche Lebensauf- 
gabe ansieht, das Weib in seiner Ehre zu 
schtitzen.‘‘ 

Man redet heute von Familienehre, von 
Gemeindeehre, von Standesehre. Wo immer 
in einer solchen Lebensgemeinschaft die 
Sorge fiir den gemeinsamen guten Namen 
lebendig ist, ist zugleich auch die beste Vor- 
aussetzung gegeben fiir den Bestand der 
guten Sitte. Wo in einer Familie der Ge- 
danke der Familienehre lebendig ist, darf 


auch die Tochter in ihrer Kleidung keinen 
VerstoB gegen die gute Sitte wagen. Mit dem 
Gedanken der Gemeindeehre arbeitete 
Paulus wiederum gegeniiber der Gemeinde 
von Korinth: ,,Man hért von Unzucht unter 
euch, und zwar von solcher Unzucht, die nicht 
einmal unter Heiden herrscht: Es hat einer 
die Frau seines Vaters, und da seid ihr noch 
aufgeblasen und habt nicht lieber getrauert, 
damit der, der dieses bése Werk getan hat, 
aus euerer Mitte beseitigt werde‘ (1 Kor 5, 
1—2). Auch in neuerer Zeit haben Seelsorger 
vorztigliche Erfahrungen gemacht, indem sie 
sich bei sittlichen Argernissen in der Ge- 
meinde mit dem ganzen Ernste eines von 
seiner Verantwortlichkeit bedrtickten Hirten- 
gewissens an das Ehrgefiihl ihrer Gemeinde 
wandten. 

Neben der Gemeindeehre gibt es eine 
Standesehre. Damit hat vorztiglich Kol- 
ping gearbeitet, einer der genialsten Volks- 
erzieher des verflossenen Jahrhunderts, und 
mit diesem Mittel vor allem ist es ihm ge- 
lungen, aus dem materiell und moralisch ver- 
elendeten Gesellentum seiner Zeit eine neue, 
sittlich hochstehende Handwerkergeneration 
heranzubilden. Vielleicht ist manchem seiner 
geistlichen Mitbrtider damals auch das Be- 
denken aufgestiegen, ob nicht der K6lner 
Gesellenprases allzusehr in das Weltliche sich 
verliere, wenn er sich auch der Berufsbildung 
seiner Mitglieder mit solchem Eifer annahm. 
Aber dieser wufte, was er tat. Er begann 
damit, ihr Standesgefiihl als Handwerksge- 
sellen zu wecken, und verstand es dann, indem 
er den jungen Menschen vom Freien und Hei- 
raten, von der Begrtindung einer Familie und 
den Pflichten des ktnftigen Familienvaters 
sprach, dieses wachgewordene Ehrgefiihl auch 
in den Dienst der sittlichen Erziehung zu 
stellen. Paulus hat es nicht anders gemacht, 
wenn er im Epheserbriefe gerade die Ehe aus 
dem Bereich des Animalischen und Trieb- 
haften heraus in das verklarte Reich gott- 
licher Ideen erhob und auf den Mann einen 
Schimmer von der Wtrde Christi, auf das 
Weib einen Abglanz von der Heiligkeit der 
Kirche fallen lie8. 

Was Kolping damals an der Handwerker- 
jugend erprobte, gilt auch heute noch fiir alle 
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Erziehungsarbeit. Sie baut auf dem Natiir- 
lichen auf; das Religidse und Kirchliche ist 
ihre Vollendung und Krénung, nicht umge- 
kehrt: es gibt keine Erziehung im ,,luftleeren 
Raum‘ zu abstrakter Tugend. Wie. Kolping 
die Férderung des Positiven als die beste Ab- 
wehr des Negativen, des Nichtseinsollenden, 
des Siindhaften erschien, so wird auch heute 
noch die Erziehung unserer Jungmdnner wie 
unserer Jungmadchen diesen Weg gehen 
mtissen. So deutet es der Kommentar zu den 
bischéflichen ,,Leitsatzen‘‘ an: ,,Gerade das 
stille, geordnete hausliche Wirken verschlieBt 
tausend Unordnungen im Seelenleben die 
Tiir. In einem gut beschaftigten und von 
religidsen Grundsdtzen beherrschten Herzen 
bleibt kein Platz ftir strafliche Empfin- 
dungen.‘“‘ Und noch deutlicher an einer 
anderen Stelle: ,,Wir mtissen den Versuch 
machen, was wertvoll ist in den modernen 
Bestrebungen (KOorperpflege, Turnen, Sport), 
unserer katholischen Auffassung einzuglie- 
dern. Die katholische Lebensauffassung ist 
so weit, daB sie ohne jede Sorge diesen moder- 
nen Bestrebungen entgegentreten kann. Sie 
wird von innen heraus alles Unwertige und 
Halbwertige ausscheiden und die wirklich 
wertvollen Reste als zu sich gehdorig er- 
kennen.“ 

Korinth, das ein Herd heidnischen Irrtums 
und Sittenverfalls gewesen war, wurde all- 
m4ahlich im Laufe der Jahre ein segenspenden- 
der Mittelpunkt christlicher Gesittung und 
christlichen Lebens. Das hatte Paulus mit 
der Gnade Gottes erreicht durch Einsatz der 
Krafte seines KOrpers wie seiner Seele, er- 
reicht durch Gebet und Arbeit. Edelfrucht 
reift nur langsam. Oft ist es ein anderer, der 
rat, und ein anderer, der erntet. Arbeit an 
der sittlichen Erneuerung des Volkes ist 
Arbeit auf lange Sicht, ist bedingt von dem 
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harmonischen Zusammenwirken verschie- 
dener Krafte aus dem Reiche des Natiirlichen 
wie des Ubernatiirlichen. Die Unmoral und 
Sittenlosigkeit von heute tiberwinden wir 
nicht dadurch, daB wir die Symptome be- 
kampfen. Wenn wir nur Distelképfe ab- 
schlagen, so ist damit die Distel noch nicht 
ausgerottet. Wenn aus einem Korper Ge- 
schwuire ausbrechen, so sind das Zeichen, 
daB das Blut im ganzen KO6rper verdorben 
ist. Der Arzt muB auf eine Bluterneuerung 
hinarbeiten. So kommen wir der Unsittlich- 
keit nicht anders bei als durch eine seelisch- 
sittliche Bluterneuerung. Sittliche Schaden 
lassen sich nicht mechanisch, nicht 4uBerlich 
reparieren. Wir miissen vielmehr von der 
sittlichen Anlage des Menschen ausgehen und 
die Lebensgemeinschaften der Familie, der 
Gemeinde und des Berufsstandes zu Tragern 
der guten Sitte zu erwecken suchen. Das 
objektive Element zur Uberwindung der 
heutigen Sittennot liegt in der katholischen 
Kirche mit ihren Gnadenmitteln (Gebet, Sa- 
kramente). Das subjektive Element liegt in 
unserer zielbewuBten Mitarbeit und in der 
zeitgemaBen Auswertung jener Schatze. 
,,Gott tut fiir die Menschen nichts, was sie 
selber tun kénnen‘ (Kolping). Die Krdafte 
der Ubernatur werden um so mehr wirksam, 
als wir die natiirlichen Krafte anstrengen. 
Uber das Zusammenwirken von Natur und 
Gnade gilt ja der Satz: ,,Facienti, quod est 
in se, Deus non denegat gratiam.“ Wir 
mtissen arbeiten, als ob alles auf uns allein 
ankame, und als ob wir keine iibernatiirliche 
Gnade von Gott erwarten diirfen ; aber gleich- 
zeitig miissen wir auch auf Gottes Gnade ver- 
trauen, wie wenn all unser menschliches Ar- 
beiten gar keinen Wert hatte. 


Kaplan J. Bartle, Ilimendingen. 
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Bibelwissenschaften. 


Paffrath, P. Tharsicius O. F. M., Schlagworte gegen die Bibel. 111 S. Butzon & Berker, 
Kevelaer 1925. 0,50 M. 
Bildet eine Parallele zu den tibrigen in demselben Verlage erschienenen volkstiimlich-apolo- 
getischen Biichlein, erscheint in demselben Gewande und behandelt in Frage und Antworten, 
49 an der Zahl, die wichtigsten, landlaufigen Einwande gegen die Bibel, besonders des Alten 
Testaments. So gegen das Sechstagewerk, Alter der Menschheit, Abstammung der Mensch- 
heit von einem Paare, woher stammte die Frau Kains usw. Anzuerkennen ist dabei die Auf- 
geschlossenheit, mit der vielen Einwanden zu Leibe gegangen wird. So heift es z. B. betreffs 
des Sechstagewerkes: ,,Man ist jetzt ziemlich allgemein der Uberzeugung, daB der Verfasser 
des 1. Mosesbuches die sechs Tage nur als 4uBerlichen Rahmen genommen hat, in den er 
die einzelnen Werke der Schépfung nach einer kiinstlichen Ordnung hineinstellt‘ (S. 26). 
Bei der Sintflut wird die partielle Ausdehnung angenommen und gegen Einwande verteidigt 
usw. Manche Antworten diirften allerdings noch etwas praziser sein! Das Biichlein ist fir den 
weiteren Gebrauch bestimmt und ftir diesen, besonders fiir Seelsorger gut geeignet. L. Durr. 


Kirchen- und Zeitgeschichte. 


Bruders, Herm., S. j., Die Theologie der Rheinlande von 925 bis 1925. Dogmen- 
geschichtliche Entwicklungsmomente zur Definition der Immaculata und der Unfehlbar- 
keit. 150 S. L. Schwann, Diisseldorf 1926. 5,50 M. 
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Die vorliegende Arbeit, als Jubilaumsartikel fiir eine Zeitung in wenigen Wochen geschrieben, 
tragt zu deutlich die Spuren ihrer Entstehung an sich, als daB sie unsere dogmengeschicht- 
liche Literatur dauernd bereichern kénnte. Auf das rein Stoffliche hin angesehen, bietet sie 
eine bunte Fille von Angaben, unter denen aber erst eine strenge Sichtung und! kritische 
Uberpriifung jeder Einzelheit Ordnung schaffen kénnte. So wie jetzt alles nebeneinander 
steht, kommt keine bestimmte Linie, viel weniger ein klares Bild heraus, und was der nicht 
fachkundige Leser aus dem Buche als bestimmenden Gesamteindruck mitnimmt, konnte 
ihn vielleicht gegen die rheinische Theologie als solche einnehmen. Ein Thema, wie es hier 
behandelt wird, erfordert tibrigens als Erstes eine genaue Umschreibung dessen, was man 
unter der Theologie einer bestimmten Landschaft verstehen soll. Erst nach sorgfaltiger Ab- 
grenzung miiBte sich der Forscher seiner Aufgabe in straffer Sachlichkeit unterziehen. Gr. 


Heiler, Friedrich, Evangelische Katholizitat. Gesammelte Aufsdtze und Vortrage. 
Band I. Ernst Reinhardt, Mtinchen. 5,50 M. 

In diesem Bande stehen folgende, mit Ausnahme des letzten bereits an verschiedenen anderen 
Stellen veréffentlichte Aufsdtze und Vortrage: 1. Fiinfzig Jahre Altkatholizismus. Zum Tode 
von Bischof Eduard Herzog (26. Marz 1924). 2. Die religidse Einheit der Stockholmer Kon- 
ferenz. 3. Die Weltkonferenz fiir praktisches Christentum in Stockholm. 4. Evangelische 
Katholizitat. 5. Der Streit um die evangelische Katholizitat. Meine Stellung zu Erzbischof 
Séderblom. 6. Evangelisches Hochkirchentum. 7. Wege zur Einheit der Kirche Christi. Am 
bedeutendsten ist der Beitrag Nr. 5. Gegentiber R. H. Wallau, Die Einigung der Kirche 
vom evangelischen Glauben aus (Berlin 1925), der einen Gegensatz zwischen Heilers und 
Séderbloms Auffassung der ,,evangelischen Katholizitat“ feststellen zu miissen geglaubt hat 
(S. 312 f.), betont Heiler seine volle Ubereinstimmung mit Séderblom. Im tbrigen werden 
wir auf die Gedanken Heilers an anderer Stelle noch zuriickkommen. 


Teetaert, Amédée, Ord. Cap., La confession aux laiques dans l’église latine depuis 
le VIII jusqu’au XIV siécle. Etude de théologie positive. (XXVIII u. 508 S. Gr.-8°). 
Bruges-Paris 1926. 50 Frcs. 

Diese Lowener Dissertation, die mit dem ganzen Riistzeug der Gelehrsamkeit verfaBt ist, 

unterrichtet in griindlicher Weise tiber das Problem der Laienbeichte vom 8. bis zum 14. Jahr- 

hundert. Sie ist von dem leitenden Gedanken beherrscht, daB die BuBdisziplin, d. h. die 
praktische Handhabung des Bu&sakramentes, bestimmt wurde durch die dogmengeschicht- 
liche Entwicklung der BuBlehre. Wdahrend in der ersten Periode (8.—11. Jahrhundert) die 

BuBiibung im Vordergrunde des theoretischen Interesses stand, trat seit dem 11. Jahrhundert 

das Bekenntnis und spater die Absolution mehr in den Vordergrund. Gerade jene Zeit, welche 

das Bekenntnis so stark betonte, kannte und empfahl zum Teil als pflichtmaBig das Be- 
kenntnis schwerer Siinden vor Laien. Auch Thomas v. Aquin verwarf die Laienbeichte nicht, 
wenngleich schon bei ihm die Absolution als Wesensbestandteil des Sakramentes (forma) 

eine tiberragende Bedeutung erhielt. Ganz besonders aber war dies bei Duns Scotus (¢ 1308) 

der Fall, der das ganze Wesen des Sakramentes in der Absolution allein bestehen lie8. Duns 

Scotus verwarf deshalb die Laienbeichte. Seitdem ist ihre theoretische Begriindung wie auch 

ihre praktische Ubung in Wegfall gekommen. Der Verfasser schlie8t daher sein umfangreiches 

Werk mit dem Doctor subtilis. Das Werk des Léwener Gelehrten ist fiir die Geschichte der 

Laienbeichte und BuBdisziplin grundlegend. Kein Forscher auf diesen Gebieten wird daran 

vorbeigehen kénnen. 


d’Herbigny, Paques 1926 en Russie du jeudi-saint (ler avril) au surlendemain de l’ascen- 
sion (15 mai). Paris, ,,Editions Spes‘. 7,50 Frcs. 

Dieses kleine Buch ist eine auBerordentlich lebendige Schilderung von dem etwa sechswichigen 

Aufenthalt des Verfassers in RuBland im Friihling 1926. Der Verfasser erzahit seine Tatigkeit 

unter den Franzosen, Italienern, Deutschen u. a., die in RuBland leben. Er besuchte Moskau, 
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Karkow, das Donbassin, den Siiden RuBlands, wo er auch die deutschen Kolonistendérfer 
aufsuchte, Odessa, Kiew, Mohilev und Leningrad (St. Petersburg). Seine Arbeit galt aus- 
schlieBlich der Seelsorge unter den rémisch-katholischen Christen, aber manches Licht fallt 
naturgema8 auch auf die religiés-kirchlichen Zustande RuBlands im allgemeinen. Insofern 
ist dieser Reisebericht ein wertvoller Beitrag zu der derzeitigen Lage der russischen Kirche. 

F. Hiinermann. 


Predigt und Predigtlehre. 


BeBler, P. Willibrord, O. S.B., Der frohe Prediger, ein fiihrender Freund unserer Prediger- 
jugend. 224 S. Herder, Freiburg 1927. Geb. 4,70 M. 


Der leider viel zu friih verstorbene Verfasser war lange Jahre Lehrer der Rhetorik und Homi- 
letik in den Benediktinerkléstern in Seckau und Trier. Sein Buch kann man eine homiletische 
Musterwerkstatt nennen, in der ein wohlerfahrener Meister anschaulich und gemiitvoll seine 
jungen Freunde im Predigtamt ausbildet, ihnen eine Fiille praktischer Winke und homile- 
tischer und rhetorischer Lehrsatze mit ins Leben gibt, die ihnen in der Praxis als Prediger 
sehr zustatten kommen. 


Edelmann, P. Markus, O. Min. Cap., Dogmatische Jinglingspredigten. 301 S. G. J. 
Manz, Regensburg 1926. 

Der Verfasser hat die Predigten vor Gymnasiasten in Meran gehalten und in denselben an- 

schaulich und leicht faBbar die Glaubenswahrheiten tiber Gott und die Schépfung dargelegt. 

In der Benutzung von 4lteren Beispielsammlungen ist gréBte Vorsicht geboten. 


Futterknecht, Hans, Sprech- und Vortragsiibungen ftir Berufsredner und Sanger. 
123 S. Gebr. Reichel, Augsburg 1923. 


An dem Biichlein haben auBer dem Verfasser noch ein Arzt und ein Geistlicher gearbeitet, 
so daB eine sehr brauchbare Anleitung zustande gekommen ist. In einer Zeit, die so sehr vom 
gesprochenen Worte beherrscht wird wie die heutige, mu8 der Klerus den allergroBten Wert 
legen auf die Schulung von Stimme und Vortrag, um den gesteigerten Anforderungen gerecht 
zu werden, die auch an die Verktindiger des géttlichen Wortes gestellt werden. 


Kassiepe, P. Max, O.M.I., Homiletisches Handbuch fiir Missionen, Missionserneuerungen, 
Exerzitien, Oktaven, Triduen und fiir Religionsvortrage in Standesvereinen. I. Band, 
vierte, verbesserte Auflage 1925, 288 S., geb. 6,60 M.; II. Band, vierte, verbesserte Auf- 
lage 1926, 492 S., geb. 9,60 M. Schodningh, Paderborn. 

Das ausgezeichnete Werk ist zundchst bestimmt als Arsenal fiir die Leiter der ,,frommen 

Feldztige“‘, wie Pius X. die Volksmissionen zu nennen pflegte. Dariiber hinaus bietet es heute, 

wo Gott sei Dank die Exerzitienbewegung immer starker sich auswirkt, dem ganzen Klerus 

die wertvollsten Erkenntnisse und Anregungen fiir die Férderung dieses wichtigsten Mittels 
der auBerordentlichen Seelsorge. Der Verfasser, der als Provinzial der deutschen Ordens- 
provinz der Oblaten wieder in Deutschland wirkt, hat sein groBangelegtes Werk in der neuen 

Auflage erganzt und ausgebaut. 


Keppler, Bischof, Paul Wilhelm von, Predigt und Heilige Schrift. 52 S. Herder, Frei- 
brug 1926. 
Das Biichlein bringt den Vortrag, den der verstorbene Bischof auf den homiletischen Ferien- 
kursen in Bonn und Speier halten wollte. Er lag fertig ausgearbeitet auf seinem Arbeitstisch, 
als der Tod sein gesegnetes Wirken beschlo&. Der Verstorbene war der Erwecker der Homilie 
in der deutschen Predigt der Neuzeit und hat der Schrift wieder Heimatrecht in der Predigt 
erobert. Der Vortrag liest sich wie ein Testament. Mége jeder Homilet es lesen und sich zu 
eigen machen. 
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Keppler, Bischof Paul Wilhelm von, Wasser aus dem Felsen. Neue Folge der Homilien 

und Predigten. I. Band. 379 S. Herder, Freiburg 1927. Geb. 6 M. 
Der ganze deutsche Klerus wird dankbar und freudig diese kostbare Gabe begriiBen. Aus 
den letzten fiinf Jahren des groBen Bischofs sind Hirtenbriefe, Predigten und Ansprachen 
von Domprabendar Seibold gesammelt worden. Es ist eine wahre homiletische Perlenkette, 
alles Werke, die von der hohen Geisteskraft, der sprachlichen Formvollendung und der tiberaus 
feinen Schriftanwendung Zeugnis ablegen, die alle Arbeiten Kepplers auszeichnen. Das Werk 
ist der schéne und harmonische Ausklang eines reichgesegneten Lebens, zur Wehmut uns 
stimmend, da8 solch ein Meister von uns gegangen, eine iiberzeugende Mahnung an jeden 
Homileten: Sequere me! 


Klassen, Josef, Aus dem Bergwerk Gottes, Predigten auf alle Sonntage des Kirchen- 

jahres im Anschlusse an die Evangelien. 203 S. Schéningh, Paderborn 1927. Geb. 5,25 M. 
Thematische Predigten, die leider darauf verzichten, an einem Schriftwort emporzuranken, 
im tibrigen in angenehmer Sprache und trefflichen Anwendungen eine beachtenswerte Lei- 
stung darstellen. 


Rieg, Benedikt, Predigten auf die Sonn- und Festtage des Kirchenjahres. I. Band. 
1. Adventsonntag bis Septuag. 184 S. Bader, Rottenburg a. N. 1927. Geb. 4,80 M. 
Der Verfasser iibergibt hiermit der Offentlichkeit die Predigtmanuskripte, die in seinem 
langen Priesterleben sich angesammelt, und zwar auf Drangen des verstorbenen Bischofs 
Keppler. Was dieser von ihnen erhoffte, sind sie wirklich geworden: ,,eine machtige Predigt- 
hilfe fiir den Klerus‘‘. Wir freuen’ uns, da& diese Predigten nicht in der Mappe liegen ge- 
blieben sind. Sie tragen als besonders angenehmes und seltenes Merkmal eine ganz vorziig- 

liche und ausgiebige Verwertung der Kirchenvadter und groBen Kirchenlehrer. 

Schlund, P. Erhard, Hilfsbuch fiir Exerzitien. 318 S. Dr. Franz A.Pfeiffer, Miinchen. 6 M. 
Das Buch ist zunachst bestimmt ftir die Priester der bayerischen Franziskanerprovinz und 
enthalt die sehr lehrreichen Referate, die bayerische Franziskaner auf einem Ordensschulungs- 
kursus in Miinchen fiir Exerzitienleiter gehalten haben. Die sympathische Eigenart der fran- 
ziskanischen Exerzitienmethode lernt man hier an der Quelle. 


Derselbe, Die seraphische Liebe. Ein Zyklus franziskanischer Exerzitien in Skizzen. 56 S. 
Dr. Franz A. Pfeiffer, Miinchen. 1,40 M. 

Das Biichlein erlautert in skizzierten Vortragen, wie die Exerzitien im Geiste des hl. Franz ganz 

aus dem einen starken Motiv, der Gotteskraft der Liebe, herauswachsen. 


Sommers, Paul, An heiligen Feiertagen. Festtagspredigten. 180 S. Regensbergsche 
Buchhandlung, Miinster 1922. 2,80 M. 

Der Verfasser, durch seine Sonntagspredigten ,,Um den Lehrstuhl Christi geschart‘‘ vorteilhaft 

bekannt, bietet hier die Ergdanzung. Sein Vorhaben, Einfachheit, Anschaulichkeit und 

Herzlichkeit in der Darstellung zu pflegen, halt er gewissenhaft und bietet dadurch eine 

homiletische Gabe, fiir die der Klerus inm dankbar sein wird. 


Stiefenhofer, Dionys., Friede und Freude im Heiligen Geiste. Festtagspredigten. 
239 S. Schéningh, Paderborn 1927. Geb. 5,70 M. 

Nach Form und Inhalt wohl abgewogene, den Geist der Heiligen Schrift atmende, emp- 

fehlenswerte Predigten auf die Festtage des Kirchenjahres. 

Stopper, P. Anton, S. J., Kind-Sein vor Gott. 125 S, Fahne Mariens, Wien IX. 1, 1927. 
3,60 M. 

Der bekannte Wiener Universitatsprediger bietet unter diesem Titel die neun Predigten, die 

er in der Kirche Am Hof in Wien aus Anla8 der vor 200 Jahren erfolgten Heiligsprechung 

des Jugendpatrons Stanislaus Kostka gehalten hat. Es sind Heiligenpredigten, wie sie sein 
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sollen: der liebenswiirdige Knabe in seinem taglichen Leben, Arbeiten und Beten den Menschen 
von heute als lichter Fiihrer gezeigt. 


Tongelen, Jos., Im Geiste des Evangeliums, Homilien und Predigten auf alle Sonn- 
und Festtage des Kirchenjahres. Zwei Teile. Tyrolia, Innsbruck 1927. I. 144 S., 2,50 M., 
Il. 161 S., 3 M. 

Der Wiener Karitasdirektor tibergibt hiermit in schlichter Sprache seine Predigten der Offent- 

lichkeit, die ganz gut aus dem Evangelium ausgeschépft sind, im iibrigen etwas lehrhaft 

sich anmuten. 


Worlitscheck, Anton, Der Gemeinschaftsgedanke im Vaterunser. Vortrage. 96 S. 
Herder, Freiburg 1927. 
Die Vortrage behandeln das Vaterunser als Gemeinschafts-, Volks- und Volkergebet in ge- 
dankenreichen Ausftithrungen, die geschickt die heutigen moralisch bedenklichen Zustande 
im kulturellen und wirtschaftlichen Leben beleuchten. Nur soll man auch vor gebildetem 
Publikum nicht das Fremdwort lieben und sicher nicht haufen, sonst macht die Predigt einen 
gelehrten Eindruck, aber sie wird nicht verstanden. Das letztere aber ist notwendig, das 
erstere nicht. J. Honnef. 


Aszetischhe und religidse Literatur. 


Imle, F., Dr., Heilige sie in der Wahrheit. Dogmatische Betrachtungen. I. Band: IV 
u. 163 S., II. Band: VIII u. 212 S. Karl Ohlinger, Mergentheim 1925. Geb. in Leinw. zus. 
7,40 M. 

Die gelehrte Verfasserin hat sich tief in die katholischen Glaubenslehren versenkt und versteht 
es sehr gut, dieselben in gemeinverstandlicher und anmutiger Form darzustellen. Mitunter 
gehen ihre Gedanken tief und hoch. Ihre Betrachtungen, die sie selbst mit Recht dogmatische 
nennt, setzen gebildete Leser voraus, auch solche, die sich in religiésen Krisen befinden und 
mit Glaubensschwierigkeiten zu ringen haben. Fiir alle diese sind die beiden Bandchen auBer- 
ordentlich lehrreich und ntitzlich. Die Sprache ist gewahit und schon. 


Isidora, Schwester aus der Gengenbacher Kongregation, Die sieben Gaben des Heiligen 
Geistes. Betrachtungen iiber ihre Bedeutung fiir das geistliche Leben. Eingeleitet und 
herausgegeben von Prof. Dr. Engelbert Krebs in Freiburg i. Br. XVI u. 366 S. Herder, 
Freiburg i. Br. 1926. Geb. in Leinw. 7 M. 

DaB eine Ordensfrau, die keine héhere theologische Bildung genossen hat, ein Buch tiber die 

sieben Gaben des Heiligen Geistes und dazu mit einer solchen Gedankentiefe und theologischen 

Sicherheit schreiben konnte, ist geradezu staunenswert. Wie der Herausgeber ausdriicklich 

bemerkt, ist die Ausdrucksweise nur an einigen wenigen Stellen etwas ungenau. Die betreffen- 

den Stellen sind genannt. Das Buch verdient die warme Empfehlung, die inm sein Heraus- 
geber, der sich in der Einleitung des langeren tiber Ursprung und Bedeutung der Handschrift 
sowie tiber die Theologie der Siebengabenlehre verbreitet, mit auf den Weg gegeben hat. 


Kleinschmidt, Beda, O. F. M., Dr. theol., Mein Marienpsalter oder Die kleinen Tag- 
zeiten und andere Gebete zu Ehren der Gottesmutter Maria. Lateinisch- 
deutsche Ausgabe. 350 S. A. Laumannsche Verlagsbuchhandlung, Diilmen i. Westf. 1926. 
Geb. 2 M. 

Dem Psalter ist vorausgeschickt eine kurze, lehrreiche Geschichte der Kleinen Tagzeiten. 

Das Biichlein ist praktisch und handlich, auf der linken Seite steht der lateinische Text des 

Psalters, auf der rechten die deutsche Ubersetzung. Einige Stichproben ergaben freilich, daB 

die Ubersetzung nicht iiberall genau ist, sowohl beztiglich der Psalmen als auch der einzelnen 

Gebete. Vgl. etwa S. 87, 97 und 213. Bei einer folgenden Auflage mite darauf besser ge- 

achtet werden. 
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Lippert, Peter, S. J. Der Menschensohn. Bilder aus dem Seelenleben Jesu. (Seele-Btiche- 
rei, Band 4.) 232 S. Joseph Habbel, Regensburg 1926. 2 M., geb. in Leinen 3 M., Halb- 
leder 4,50 M. 

Es ist ein Versuch, durch Einfihlung und feinste Rekonstruktion das reiche und tiefe Seelen- 
leben Jesu nachzubilden, ein nicht leichter Versuch, der aber dem Verfasser gut gelungen sein 
diirfte. Zwélf bedeutsame Ereignisse aus dem Leben des Herrn sind ausgewdhlt, die der Ver- 
fasser an Hand der oft nur kurzen biblischen Mitteilungen mit zarten, aber lebendigen Ziigen, 
auszumalen und in frischen Farben vor unsern Augen wieder erstehen zu lassen versteht. Eine 
sehr ansprechende Lektiire. Die einzelnen Teile waren schon 1924 und 1925 in der ,,Seele“ 
erschienen. 


Marmion, D. Columba, O. S. B., Abt von Maredsous, Christus das Leben der Seele. 
Genehmigte Ubertragung von M. Benedicta v. Spiegel O. S. B. Mit einem Geleitswort 
von Pralat Dr. M. Grabmann, o. Professor der Dogmatik in Miinchen. XIII u. 462 S. 
Ferd. Schéningh, Paderborn 1926. Brosch. 5,70 M., geb. 7,50 M. 

Das selten schéne und ausgezeichnete Buch erschien zuerst 1918, ist im franzésischen Original 

in 60 000 Exemplaren verbreitet und seither in sechs Sprachen tibersetzt worden. Fiir seine 

Vortrefflichkeit spricht weiter auch ein beigedrucktes Anerkennungsschreiben Papst Bene- 

dikts XIV. sowie das Geleitwort, das Pralat Grabmann der fliissigen deutschen Ubersetzung 

vorgesetzt hat. Letzterer nennt das Buch mit vollem Recht ,,eine christozentrische Dogmatik 
der katholischen Frémmigkeit‘‘ und wiinscht es ,,in die Hande mdglichst vieler Theologie- 
studierender und Priester“‘. Nicht weniger kénnen auch katholische Laien sich seiner mit 

Nutzen bedienen. Das Buch atmet in der Tat neben der theologischen Griindlichkeit, die ihm 

eigen ist, eine wohltuende religidse Warme. Stockums. 


Zeitschriften und Lieferwerke. 


Religion in Geschichte und Gegenwart. Handbuch fiir Theologie und Religionswissenschaft. 
2. vollig neu bearbeitete Auflage. Vollstandig in 5 Banden zu je 50 bis 60 Bogen. 
J.C. B. Mohr (Paul Siebeck), Tubingen 1926. Subskriptionspreis fiir die Lieferung zu 
je 3 Bogen 1,80 M., Preis des ganzen Werkes in 5 Banden broschiert etwa 180 M. 

Neben der vielbandigen Realenzyklopddie von Herzog-Hauck hat sich dieses kleinere, zuerst 

seit 1909 von F. M. Schiele herausgegebene Handworterbuch schnell einen ehrenvollen 

Platz in der Reihe der groBen Nachschlagewerke gesichert. Der Grund hierfiir lag nicht nur 

in dem geringeren Umfange und der vorztiglichen technischen Anlage. Vielmehr stellte das 

neue Werk von vorneherein und mit Absicht auch inhaltlich etwas Neues dar. Es sah, un- 
beschadet aller Griindlichkeit und Zuverlassigkeit, von der akademisch-wissenschaftlicher 

Haltung des alteren Vorgdngers ab; erweiterte den Stoffkreis, indem es auch die neuere 

und neueste Entwicklung der Theologie und ihrer Hilfswissenschaften einbezog; behandelte 

mit besonderer Vorliebe und Ausfiihrlichkeit auch das religidse und kirchliche Leben in allen 
seinen modernen Erscheinungen und unterrichtete tiber die auf den verschiedenen Gebieten 
der Wissenschaft und Praxis filhrenden Manner. Dabei sollte von Anfang an und soll auch 
jetzt wieder, das Stoffgebiet sich nicht auf den Protestantismus aller Richtungen beschranken, 
sondern auch der Katholizismus, wie alle Religionen, in allen seinen Lehren und Einrich- 
tungen eine objektive Wiirdigung finden. Wie friiher, so weist auch diesmal wieder das Mit- 
arbeiterverzeichnis katholische Gelehrte wenn auch in immerhin geringer Zahl auf. Die vier 
ersten Lieferungen liegen vor. Das Erscheinen der weiteren wird Gelegenheit geben, auch 
auf den Inhalt naher einzugehen. S. 
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ABHANDLUNGEN * 


Die geschichtlihe Kirchenverfassung in Gallien 
und am Rhein im Gegensatz zu den apostolischen 
Legenden. 


Von Prof. Dr. H. Bruders S. J. in Bonn. 


inleitung. ,,Meine engere und weitere Heimat wurde fiir die Einftihrung 

des Christentums insofern bevorzugt, als ihr in allerfriihester Zeit die frohe 
Botschaft gebracht wurde und nur Apostelschiiler zu Missionaren und ersten 
Bischofen ausersehen waren“, so lautet in kurzer Fassung der Missionsbericht der 
apostolischen Legende. Die Geschichte lenkt den Blick auf die Wirklichkeit. 
Alle 72 Jiinger des Herrn, der Jiingling von Naim, der Blindgeborene, der Knabe, 
der dem Philippus die Fische und Brote gab, eine groBe Schar von Apostel- 
schilern, die alle in wanderfroher Legende gerade zu uns heriibergepilgert sind, 
werden sanft und fest beiseitegeschoben. Wie Dunst und Wolken im Gebirge 
die hochragenden Berggipfel verdecken, die fest im Grunde der Erde stehen, so 
verschleiern diese luftigen Kobolde gerade jene Helden, die in harter Arbeit die 
Griindung und Organisierung unserer Kirchen vorgenommen haben. Die fromme 
Sage erhebt das Gemiit, belebt die Phantasie und regt zur Froémmigkeit an. 
Werden aber Legende und Wirklichkeit einander gleichgesetzt oder gegenein- 
ander vertauscht, so kann die Legende eine hafliche Rolle spielen. Der allgemein 
ausgebildete historische Sinn schiitzt heute vor Uberschatzung der Sage. Nur 
wo nationale Stimmungen, entwickelter Heimatsinn und lokale Heiligtiimer ihre 
Wiinsche instinktiv geltend machen, werden oft ganz sichere historische Resul- 
tate irrig beiseitegeschoben oder doch in ihrem Werte und in ihrer Tragweite 
herabgemindert. Die ersten kirchlichen Bistiimer in Gallien und am Rhein folgen 
den Civitates! der Gallia und Germania, wie sie die Verwaltung des rémischen 
Reiches abgeteilt hatte. Jede einzelne Legende engt das Gesichtsfeld ein; mit 
lokalpatriotischem Interesse sammelt sie die Aufmerksamkeit auf ein Kleines 
Gebiet, appelliert an den Nationalstolz, an Gemiit und Phantasie und tbt auf die 
Frémmigkeit des Volkes groBen Einflu8 aus. Die Kritik hat vielfach die rechten 
Grenzen tiberschritten. Ein tieferes Verstehen friiherer Zeiten wird nicht durch 
herben Spott und dtzende Scharfe gefordert. Die allerersten Urheber von Sagen 
waren auf diesem Gebiete von egoistischen Motiven geleitet, aber die meisten, 
die ihnen folgten, haben in gutem Glauben das Dargebotene fiir richtig und wahr 
gehalten. 


1 Otto Hirschfeld, Die Verwaltung der Rheingrenze. Comment. in honorem Mommseni, 433. 
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I. Die Legenden. 


A. Verbreitung vom 9. bis 16. Jahrhundert. Bistumsgriinder und 
erste Bischoéfe im Sagenkreis der Geschwister von Bethanien 


(Jahr 1037). 


In dem Benediktinerkloster von Vézelay (Didzese Autun) wird von 1037 ab 
die hl. Magdalena besonders verehrt. Auf den Ruf der neuen Andacht kommt ein 
Kleriker Geoffroy herzu, um aus der Krypta die Gebeine hervorzuholen und 
kostbarer zu bergen. Durch plotzlich einsetzende Finsternis wird er daran ge- 
hindert, genauer nach dem Heiligtum zu forschen. Uber die Herkunft des Leich- 
nams gaben die Ménche den folgenden Bericht. ,,Maximin, einer der 72 Jtinger, 
fiihrt Magdalena nach Aix, ist dort als erster Bischof tatig, begrabt die heilige 
Frau und wird spater neben ihr zur Ruhe gelegt. Zu einer Zeit, wo in Aix die 
Sarazenen herrschten, sollen die Gebeine der beiden nach Vézelay? hintiberge- 
rettet worden sein und zwar unter einem (nicht existierenden) Konig Karlomann 
und unter einem Bischof Adalgar von Autun.‘‘ — Auf Einsprache von Aix hin 
wird diese Erzahlung dahin korrigiert, daB die Reliquien des ersten Bischofs 
Maximin nicht nach Vézelay hiniibergekommen seien. Um 1283 teilte der Chro- 
nist Salimbene mit, die wahre Magdalena sei in St. Maximin wieder gefunden 
worden. Der Wallfahrtsruf von Vézelay wird dadurch vollstandig untergraben. 
Lazarus tritt in den Vordergrund. Maximin wird als Begleiter aufge- 
geben: an seine Stelle tritt Lazarus (mit Martha) in einer ganz neuen Sage 
(Manuskript des anhebenden 12. Jahrhunderts). Lazarus findet in Marseille 
nach einiger Missionsarbeit sein Grab mit den Schwestern. Seine Reliquien 
(darunter ein Bischofsstab und Handschuhe) werden 1147 feierlich nach Autun 
in die Nazariuskirche tibertragen. Erst im 13. Jahrhundert verbreitete sich in 
Marseille die Auffassung, Lazarus sei dort Bischof gewesen. Die Gebeine wurden 
aber von Autun nicht reklamiert. Martha iibernimmt die erste Rolle. 
Fur die Einweihung der St. Marthakirche in Tarascon wird 1197 eine Legende 
geschrieben. Den orientalischen Quellen entsprechend kommt Lazarus nicht ins 
Abendland. Das Schwesternpaar hat den schon erwahnten Maximin und Parme- 
nas, einen der sieben Diakone, zu Begleitern; ihnen sind alle gallischen Bischéfe 
vom 2. bis 7. Jahrhundert als Missionare zugesellt. — Gervasius von Tilburg’ 


* Gregor von Tours spricht von dem Grab der Magdalena in Ephesus (de gloria mart. 29) ; 
auch Bischof Modestus von Jerusalem 7. Jahrhundert, MSG 104, 244; Ménch Willibald wall- 
fahrtet dorthin; Kaiser Leo VI. iiberfiihrt die Gebeine und holt auch den Lazarus aus Citium 
nach Konstantinopel, MSG 108, 1108; 109, 381. 765. 921. 


® Leibniz Script. rer. Brunsw. 913 Illic ad litus maris est prima omnium ecclesiarum 
transmarinarum in honorem beatissimae Dei genitricis fundata ac a discipulis a Judaea pulsis 
et in rate sine remigio dimissis per mare Maximino Aquense, Lazaro, Massiliense, evangelico 
fratre Marthae et Mariae, Eutropio Aurasicense, Georgio Vellaicense, Saturnino Tolosano, 


Martiali Lemovicense ex LX XII discipulis consecrata, adstantibus Martha et Magdalena cum 
aliis multis. as 
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schlieSt 1212 wieder den Lazarus als Bischof fiir Marseille mit ein und erhebt die 
andern Teilnehmer in die Zahl der 72 Jiinger. Fiir die erste Aufnahme hatten diese 
Sagen keine Schwierigkeiten zu iiberwinden. Allenthalben war ihr begliickender In- 
halt willkommen. Die Kreuzziige hatten den geographischen Gesichtskreis erweitert 


und auf die Wege hingewiesen, auf denen man vom Morgenland ins Abendland 
pilgern konnte. 


B. Ursprung der Legenden. 


1. In der genealogischen Methode. Unter genealogischer Methode ist 
die Zuriickfiihrung der Geschlechtsregister von Kaisern und Kénigen auf die 
Helden von Troja, von Fiirsten und Grafen auf Karl den Groen und seine Pala- 
dine gemeint ; sie wird von geistlichen Grafen in den Benediktinerabteien auf den 
Klosterpatron und Bistumsgriinder tibertragen. 

a) Abt Hilduin hat es an Kiihnheit und Genialitat nicht fehlen lassen, um die 
ganz ungeheuren Schwierigkeiten zu iiberwinden, die ihm fiir die erste Hand- 
habung der Fiirstenmethode auf den heiligen Patron seiner Abtei entgegenstan- 
den. Zwischen der Literatur der Karolingerzeit und den niichternen, chrono- 
logischen Aufzeichnungen der Vorzeit ist ein weiter, klaffender Abstand. Abt 
Hilduin fiel die tiberaus schwere Aufgabe zu, diesen literarischen Abgrund zu 
uberbrticken und ganz allmahlich Vertrauen fiir seine neuen Wege zu finden. Er 
ist der allererste*, der den Areopagiten mit Paris in Verbindung bringt und den 
wirklichen geschichtlichen ersten Bischof dadurch der Vergessenheit anheimgibt. 
Alle friiheren Quellenangaben unterscheiden klar die beiden Heiligen. Hilduin 
musterte sie genau. Bald hatte er einen mittleren Stiitzpunkt gefunden, um 
seine neue Gedankenkonstruktion wie den Bogen einer Briicke vom 3. Jahr- 
hundert ins 2. und vom 2. ins 1. Jahrhundert hiniiberzufiihren. In kiihner Ab- 
wehr der von Arles angestrebten Metropolitanrechte und um mit Trophimus im 
Rang konkurrieren zu kénnen, war der Pariser Bischof bereits im 6, Jahrhundert 
bis zu Papst Klemens heraufgeriickt und mit ihm in Verbindung gebracht wor- 
den; dieser habe ihm Vollmacht und Auftrag gegeben, in Gallien als Apostel 
tatig zu sein. Die zeitliche Annaherung an Klemens und der allgemeine Missions- 
befehl kamen den Bestrebungen Hilduins entgegen. Aber die nahere Angabe, 
Dionysius sei erst von Klemens von Rom zum Bischof geweiht, pate gar nicht 
zu dem areopagitischen Bischof von Athen, der dort von Paulus selbst eingesetzt 
sei. In einer neuen Passio ,,Post beatam ac salutiferam‘‘ und in dem ,,libellus 
antiquissimus“ hat Hilduin die reine areopagitische Auffassung zuerst vorgelegt 
und die altere Passio ,,Gloriosa“‘ korrigiert®, Die Zustimmung des Fiirsten war 


4 MSL 106, 40 ff. c. 6—9, c. 19-20. Vgl. L. Levillain, Etudes sur l’abbaye de St. Denis 
a l’époque mérovingienne Bibliotheque de Chartres 82 janvier-juin 1921, 58. — Thery O. P., 
Contribution a Vhistoire de l’aréopagitisme au IX siécle. Le moyen-age 25 ; mai—aofit 1923, 
111.— Bruders, Ztschr. f. kath. Theol., Innsbruck 1911, 767 ff. 

5 MSL 106, 39 quae Atheniensium magister Paulo docente didicerat ist z. B. den ganzen 
Sinn entstellend beigefigt. 
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bei dem merkwiirdigen Unternehmen wichtig, und so schrieb der Abt an Ludwig 
den Frommen®: ,,Wenn da einige in der Passio S. Dionysii wollen gelesen haben, 
er sei erst vom hl. Klemens zum Bischof geweiht worden, so sind das keine 
wahren und unverfalschten Texte. Es steht dort vielmehr, er sei zum Apostel fiir 
ganz Gallien bestimmt worden.‘ — In der Vita Genovefae’ war allerdings die 
Bischofsweihe so bestimmt und klar ausgesagt, daB sie sich durch Textanderung 
oder Erganzung nicht austilgen lie’. Ein Hymnus des Dichters Fortunatus war 
den neuen Aufstellungen ungefahrlich wegen der Allgemeinheit der Aussagen. 
Aber auch iiber ihn sprach sich der Abt® verachtlich aus, er sei des Griechischen 
ganz unkundig. Viel energischer muBte er den Gregor von Tours bekampfen, 
der den wirklichen Dionysius von Paris meinte, ihn erst unter Decius gegen 250° 
nach Paris kommen lie8 und dadurch die areopagitische These unmoglich machte. 
Und doch wurde auch dieser niichterne Text Gregors schon durch die Falschungen 
von Arles der Wirklichkeit nicht mehr gerecht. Hilduin urteilt herablassend uber 
seinen literarischen Gegner. ,,Eher noch tue er sich durch wohlwollende Einfach- 
heit als durch Scharfsinn hervor; altere Zeiten habe er nicht eigentlich studiert, er 
melde nur schriftlich weiter, was er durch Horensagen miindlich vernommen 
habe?.“‘ Es brauchte aber lange, bis der Abt das Vertrauen in andere zerstort 
hatte. Da war besonders Scotus Eriugena, der die Schriften des Pseudodionysius 
ins Lateinische iibertragen hatte mit einer stillen, gemaBigten Gegnerschaft lastig, 
die sich gegen Hilduin, den Bibliothekar Anastasius und Hincmar von Reims 
richtete. Ado, der ehemalige Lehrer von Priim, widersprach in seinem Martyro- 
logium?!; der spatere Abadlard muBte St. Denis verlassen, weil er nicht die Pa- 
tronslegende annahm. Bei Hilduins Tod war der Kampf nicht abgeschlossen ; 
aber seine Freunde in St. Denis bereiteten einen neuen, wirklich entscheidenden 
Schlag vor. Bischof Odo von Beauvais nahm gegen 863 die ,,Areopagitica‘ 
und den ,,libellus passionis‘“’ mit nach Rom; griechische Ménche tibersetzten 
dort die lateinische Passio ins Griechische und schufen so den Text der ,,Mera 
Thy paxaorav‘’. Anastasius gab diese Formulierung in der ,,Post beatam et glorio- 
sam" lateinisch wieder und schickte 876 die scheinbar aus griechischem Original 
stammende Ubertragung nach St. Denis, in ihre eigentliche Heimat zuriick. Zu- 
gunsten Odos, des Uberbringers, war Lucian™, der erste Bischof von Beauvais, 
als Begleiter des Dionysius aufgefiihrt und damit auch dieser Didzese der quasi 
apostolische Ursprung garantiert. Dadurch, daB die neue Passio auf griechischer 


® MG hist. Epist. V, 332—3. 

7 MG hist. Script. III, 204—238. 

8 Epist. ad Hludow. c. 12 MG hist. Epist. V, 333. 

® Hist. Franc. II, c. 27 MSL 71, 175. 

1° MG hist. Epist. V, 336, 333. Der hilfreiche Falscherfreund Anastasius driickt die gleichen 
Gesinnungen aus, MSL 129, 757. Von Papst Leo IV. wurde er degradiert und exkommuniziert. 

*t Quentin, Les martyrologes historiques du moyen-age 1908, 667 ff. 

® Sociosque ei Saturninum, Marcellum, Lucianum adhibuit ASS 4. Oct., 792. Lucianum 
presbyterii honore perfunctum ad Belvacensem dirigit urbem. 
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Autoritat fuBte und zugleich aus Rom kam, aus der Kanzlei Nikolaus’ I., hatte 
sie fiir Karl den Kahlen alle Autoritat. Erst 1641 hat Sirmond?? S. J. als erster 
dieses Liigengewebe entwirrt, Launoy™ und Tillemont sind ihm gefolgt; im an- 
hebenden 19. Jahrhundert trat durch den franzésischen Benediktiner Guéranger 
wieder Verdunkelung und Triibung ein. Abt Hilduin hat in mi&verstandenem 
Interesse seines Klosters gehandelt. Der grofe hl. Remigius, der den Chlodwig 
getauft hatte, trat ganz zuriick, fortan gruppierte man andere Martyrer (z. B. 
Fuscian und Victorin) um Dionysius. 

b) Bald folgen andere Abteien dem Beispiel von St. Denis. Das Benediktiner- 
kloster St. Martial in Limoges bemiihte sich um Verherrlichung seines Patrons 
und machte ihn zum Missionar von ganz Aquitanien. a) Nach einer neuen Vita, 
die im 9. Jahrhundert niedergeschrieben ist, gibt inm der hl. Petrus zwei Priester 
mit auf den Weg und halt bei der Entsendung eine lange Rede. Martial muB& 
wieder nach Rom zuriick, weil ein Gefahrte unterwegs gestorben ist. Mit dem 
Stab des Apostels erweckt er den Toten zum Leben. b) Dieses phantasiereiche 
Leben wird um das Jahr 1000 iiberholt. Martial ist mit seinen Eltern Marcellus 
und Elisabeth dem hl. Petrus verwandt. Die Familie wird unmittelbar durch die 
Predigt Christi bekehrt und von Petrus getauft. Martial wohnt als Begleiter 
Petri der ganzen Lehrtatigkeit Christi bei, predigt mit ihm in Antiochien und in 
Rom und wird mit den von ihm bekehrten Alpinian und Austriclinian nach 
Limoges geschickt. c) Ein Benediktiner Adémar von Chabannes’® hat in zwei 
Briefen des Klemens von Rom, die selbst zu den pseudoisidorischen Dekretalen 
gehéren, dies besondere Apostolat des Martial durch eingefiigte Falschungen be- 
statigt und den Brief des Papstes Johann XIX. ganz frei erfunden, der noch 
heute unter den echten Schriften desselben steht: feierlich wird Martial zum 
Apostel?* im Sinne der Zwiélfe erklart. Adémar hat wie der Falscher Anastasius 
dem papstlichen Hofe vielfach Trotz geboten und ihn dann doch wieder durch 
falsche Schriftstiicke fiir seine Plane ausgeniitzt. In der Art von Dionysius und 
Martial werden fernerhin fast ausnahmslos die ersten Bischéfe in die ersten 
Jahrzehnte zuriickdatiert. Eine Liste der 72!” Jiinger wird aufgestellt, und vom 


13 Dissertatio de duobus Dionysiis. 

14 De Areopagiticis Hilduini judicium Paris 1660, 49, quare omnia quae ad Dionysium 
Areopagitam pertinent ad Hilduinum tanquam ad fontes et originem revertuntur. Sic gesta 
martyrii Dionysii ab Hilduino Romani et a Romanis Graeci didicerunt. Zum gleichen Resultat 
fiihren die heutigen handschriftlichen Vergleichungen. 

15 Bulletin de littérature ecclésiastique Toulouse 1925: Une discussion sur St. Martial entre 
un Lombard et un Limousin en 1029, 161—186; 1926 Prétendue lettre de Jean XIX sur 
St. Martial, fabriquée par Adémar de Chabannes, par Louis Saltet. : 

16 Nos vero in firma petra aedificati hunc de quo loquimur Martialem ... apostolum 
nominari posse definimus et aeque apostolica officia in divinis mysteriis exhiberi sibi censemus. 

17 Duchesne les anciens recueils de Iégendes apostoliques (Extrait du Compte rendu du 
Ill Congrés scientifique international des catholiques Bruxelles 1895). 
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Knaben?8, der dem Philippus die Fische gibt, bis zum Blindgeborenen’® und bis 
zum kleinen Zachdus?® wandern alle Christglaubigen aus Palastina aus, um recht- 
zeitig nach Gallien und an den Rhein das Evangelium zu bringen und allen 
einzelnen Kirchen durch einen Apostelschiiler als Bischof den apostolischen Ur- 
sprung zu sichern. (Stremonius von Auvergne und die Benediktinerabtei in 
Mozat.) Wie in St. Denis und in St. Martial sind in gleicher Weise die Monche 
in Mozat tatig fiir ihren Patron. Ihre Bemithungen sind in drei sich steigernden 
Viten niedergelegt. a) Zur Zeit des Decius, aber doch von Klemens von Rom 
entsendet, verrichtet er die gleichen Arbeiten wie Dionysius von Paris. b) Decius 
wird getilgt, aber das Schisma des Novatian ist ausgebrochen. Stremonius weiht 
Ursin und setzt ihn als ersten Bischof von Bourges ein. c) Stremonius ist Jude 
von Geburt, zahlt zu den Zweiundsiebzig, weilt mit den Zwoélfen beim Heiland 
vom Abendmahl bis zur Sendung des Heiligen Geistes, zieht mit Petrus nach 
Rom und erhalt dort den Auftrag zur Mission. Ursinus, den er zum Bischof von 
Bourges macht, ist sein Begleiter. | 

c) Die Bistumsgriindung wird nun im Konkurrenzkampf allgemein um 
200 Jahre ins Altertum hinaufgeriickt. Bourges, der Metropolitansitz, zu dem 
die Auvergne gehorte, setzte sich sofort dadurch zur Wehr, da8 Ursinus den 
Zweiundsiebzig beigezahlt wurde; er hatte sogar beim heiligen Abendmahl (nach 
Art der Ménche) vorgelesen. Ado, Erzbischof von Vienne, wird in der Abwehr 
des aufsteigenden Dionysius von Paris freigebig gegen friihere Rivalen. Er iden- 
tifiziert zuerst in seinem Martyrologium den Trophimus von Arles mit dem 
Schiiler des Apostels, nimmt auch Paulus, den ersten Bischof von Narbonne, in die 
Apostelschiiler auf. Der zu gleicher Zeit an der dionysischen Falschung mitbe- 
teiligte Hincmar von Reims ist fiir seine eigene Didzese nicht um apostolischen 
Ursprung besorgt. Den ersten Bischof Sixtus laBt er um die Zeit von Papst 
Sixtus II. entsendet sein, was der historischen Wirklichkeit entspricht; erst 
Flodoard hat ihn in die Zeit des hl. Petrus hinaufgeriickt. In Metz schreibt 
zwischen 784 und 791 Paulus Diaconus, Benediktiner von Monte Cassino, den 
libellus de numero episcoporum. Den ersten Bischof Klemens la8t er mit andern 
Griindern gallischer Kirchen unmittelbar vom hl. Petrus entsendet sein, wie es 
sich fiir die Hauptstadt von Austrasien und fiir die engere Heimat der Karolinger- 
familie nach damaliger Auffassung ziemte. Fiir Verdun fiihrt 916 der Kanonikus 
Berthaire niichtern zwei Uberlieferungen an; nach der einen nimmt Sanctinus 
als erster Bischof 346 am Konzil von KGln teil, nach der andern ist er um 200 
Jahre friiher zur Zeit des Klemens von Rom tatig. Die Quelle hierfiir ist das 
Leben des hl. Dionysius von Paris. — Fiir Mainz wird erst 1137 Kreszenz, der 
Schiiler des hl. Paulus, den langst das Bistum Vienne fiir sich beanspruchte, als 
erster Bischof angefiihrt. Und die elf Vorganger, die bisher der hi. Bonifatius 


18 Martial von Limoges. 
19 Sidonius 2. Bischof von Aix. 
*° St. Amadour, Maternus ist der Jiingling von Naim. 
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gehabt hatte, wachsen auf 41 an. Hiermit soll nicht gesagt sein, daB sich bei den 
Elfen nicht wirkliche Liicken finden. Es fehlt gerade der alteste Martinus, der 
346 auf dem K6lner Konzil zeichnete. Im Kloster St.-Pierre-le-Vif wurde im Auf- 
trag des Benediktinerabtes Gerbert?! das Leben der hl. Savinian und Potentian 
geschrieben (1046/79). Aus den Zweiundsiebzig von Petrus ausgewdhlt, werden 
sie von Rom nach Gallien in die ,,bedeutendste Stadt Sens geschickt. Mit Hilfe 
von bekehrten Christen dehnen sie die Missionstatigkeit auf Orléans, Chartres, 
Paris und Troyes aus. Durch die romanhafte Schilderung wird indirekt die Me- 
tropole tiber die Suffraganbistiimer erhoben. Frontus, Bischof von Périgord, 
wird mit Fronto von Nitrien in den Lebensschicksalen verwechselt oder gleich- 
gestellt. An seinem Begleiter, dem Priester Georg, wirkt er mit dem Stab Petri 
das Auferstehungswunder. Nachher wurde er mit seinem Gefahrten den Zwei- 
undsiebzig zugezahlt. Nach Chalons wurde vom hl. Petrus Memmius” mit den 
Gefahrten Donatian und Domitian geschickt. Durch Beriihrung mit einem Ge- 
wand des Apostels wird ein Begleiter dem Leben zuriickgegeben. Die ganz ahn- 
lich lautende Maternuslegende wurde 980 von dem Benediktiner Heriger in 
Lobbes niedergeschrieben. Unter der Fiihrung des Eucharius ist Maternus mit 
Valerius direkt von Petrus nach Trier gesandt, durch Petri Stab wieder zum 
Leben erweckt, iibernimmt er in dem bisher noch ungeteilten Bistumsgebiet von 
Trier bald die Leitung von K6éln und Tongern allein. Die freundliche Sage halt 
den historischen Kern richtig fest, daB Eucharius, Valerius und Maternus die drei 
ersten Trierer Bischéfe waren und Maternus bald die Missionsgebiete KéIn und 
Tongern zu einem eigenen Bistum absonderte und in K6ln als erster Bischof blieb. 
Ein gewisser David hat fiir Le Mans den ersten Bischof Julian den Zweiundsieb- 
zig zugezahit und ihm zwei Begleiter fiir die apostolische Wanderung zugesellt. 
Erst im 15. Jahrhundert wurde fiir St.-Paul-trois-chateaux ein hl. Restitutus 
mit dem Blindgeborenen identifiziert, unbekiimmert um den hl. Sidonius von 
Aix, der auch als der Blindgeborene gelten muBte; Maternus*® ferner ist der 
Jiingling von Naim, Martial von Limoges der Knabe, der dem Apostel Philippus 


21 Die Kritik auBerte sich friihzeitig: cum enim haec olim apud nos non haberentur et 
nescio qua majorum negligentia aut necessitate deperissent ... dictum est enim ab aemulis, 
vos nova pro veteribus commenta finxisse et in Ecclesiam Dei falsitatem, quod de vobis satis 
serverse sentitur, introduxisse, 328; ut pro Dei eloquio contendens, non mendacii elogio deno- 
tari sed veracium contubernio participari merear, praecipue cum beatos martyres ... nullatenus 
nostrae eruditionis panegyricis consentire, capitis motu adquiescere aut connivere noverim, 
352. Duru bibliothéque historique de l’Yonne, Bd. 2. 


22 ASS Aug. Bd. 2, 11. 
23 Erard Winheim Sacrarium Agrippinense S. 12 fuisse hunc Maternum illius evangelicae 


viduae unicum filium, quem Christus a mortuis suscitavit. — Trierer Bischofskatalog der Abtei 
St. Maria von Richenbach (Regensburg) per principem apostolorum s. Petrum direxit archia- 
tros Eucharium, Valerium et Maternum. S. Eucharius fuit tertius ex LX XII discipulis, s. vero 
Valerius erat ex discipulis s. Petri, s. Maternus de ipso collegio erat non infimus. AuBer in dem 
zuverlassigen Trierer Katalog sind diese zwei ersten Bischéfe in einer Inschrift und in Martyro- 


logien bezeugt. 
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vor der Brotvermehrung Brot und Fische anbietet, und St. Amadour der kleine 
Zachdus. Wie man spater (Baronius), um geschichtlichen Anforderungen in etwa 
zu geniigen, den hl. Maternus verdoppelte oder den Apostelschtler von dem Bi- 
schof, der im 4. Jahrhundert auf Konzilien zeichnete, trennte, so riickte die 
 Legende unbekiimmert um sonstige geschichtliche Zeugnisse ihre Helden einfach 
um zwei und mehr Jahrhunderte nach vorwarts. Bischéfe, die Namen fiihrten, 
welche denen der Apostelschiiler glichen, wurden mit ihnen identifiziert: Tro- 
phimus in Arles, Dionysius in Paris, Lazarus in Marseille (der gleichnamige 
Bischof von Aix wurde in Marseille begraben), Kreszenz in Vienne. Man ging 
sogar soweit, den Bischof Paulus von Narbonne als den Prokonsul Sergius 
Paulus auszugeben. 

d) Blicken wir noch kurz zuriick. Mit der karolingischen Renaissance 
bricht eine neue Literaturbewegung an, die sich auf alle Kreise erstreckt. 
Der Volkssinn staunte in iiberwuchernder Phantasie unter Karl dem 
GroBen alles Antike bewundernd an. In jugendlich naiver Neukultur lehnte 
man sich an das Altiiberkommene an und rankte langsam daran empor. 
Koénige und Kaiser lieBen ihre Geschlechtsregister nach dem Beispiel der romi- 
schen Augusti auf die Helden von Troja zuriickfiihren. Auch fiir die Grafen- 
geschlechter wurde in Schmeichelei und Mangel an kritischem Sinn Unglaubliches 
in der Genealogie geleistet. Diese neue literarische Gattung griff auf die geistlichen 
Grafen in Abteien und auf Bischofsstiihlen tiber. 

Sieht man fiir einen Augenblick von der moralischen und religidsen Seite 
ganzlich ab, so liegt in der Art, wie Abt Hilduin den Ubergang wagte von den 
Herrscher-, Grafen- und sonstigen Familienregistern auf die Ordenspatrone und 
Bischofe, etwas Mutiges und Geniales. Gerade der erste Versuch war 4uferst 
schwer. Im Gegensatz zu den schmeichelhaften Stamm- und Ahnentafeln der 
weltlichen Herren verlangte man zuallererst fiir den Bischof und Ordenspatron 
noch volle Wahrheit. Hilduin hat sich sein Leben lang abgemiiht, den Beweis 
zu erbringen, und nach seinem Tode ist auch durch die erneute Arbeit jeder 
Zweifel verstummt. Durch diesen ersten Wurf, der gut gelungen war, ging die 
gleiche genealogische Methode auf andere Abteien iiber. Alle diese Religiosen 
entstammten ja selbst fast nur hohen adeligen Familien und sie waren es auch, 
welche fiir die weltlichen Herren die Geschlechtsregister schrieben, die alle auf 
romische Familien** oder auf Karl den Grofen und seine Paladine ausmiindeten. 
Die Adelsstufen fiir den ersten Bischof und Patron gingen aufwarts vom ein- 
fachen Apostelschiiler (Kreszenz, Trophimus), den 72 Jiingern bis zum Apostel, 
der wie Martial in Limoges den Zwolfen auch in der liturgischen Ehrung gleich- 
zusetzen sei. Dieser héchste Gipfel ist allerdings nur von dem fast anormalen 
Adémar von Chabannes erstiegen in dem von ihm frei erfundenen Brief des 


** Ad initiatorem(Cartusianorum) quid attinet, S. Brunonem, duxit is originem ex nobili 
prosapia ,, Hartenfaust“ una ex quindecim Romanis per S. Maternum et Trajanum imperatorem 
in urbis praesidium ductis familiis. 
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gleichzeitigen Papstes Johann XIX. Alle genealogischen Verherrlichungen der 
Einzelkirchen, die, von der karolingischen Bliitezeit anhebend bis zum 16. Jahr- 
hundert herab, ausgegeben worden sind, entbehren samt und sonders der histo- 
rischen Zuverlassigkeit. Sie wollen in das Gebiet der Geschlechtsregister dama- 
liger Zeit eingereiht sein und gehéren auch vielfach in ihrem sonstigen Inhalt zu 
den Literaturstticken, die wir Sagen, Romane oder Legenden nennen. Freilich 
diese freundlichen Sagen aus alter, entlegener Zeit, die alle hinauf streben bis in 
die Nahe und den Umgang mit dem Heiland, iiben immer noch zauberhaften 
Reiz auf Phantasie und Gemiit aus. In Frankreich sind sie in viele lokale 
Geschichtsbiicher bis heute glaubig aufgenommen; auch die neueste kélnische 
Kirchengeschichte (Ley 1917) setzt ehrfurchtsvoll ein mit dem ,,Apostelschiiler“. 
Truttmann (Kirchengeschichte des Elsasses 1912) schlie8t (Seite 3) die Méglich- 
keit mit ein, es habe am Ende des 2. Jahrhunderts in StraSburg bereits einen 
Bischof gegeben. Sicher wissen die Verfasser sich eins mit der landlaufigen Uber- 
zeugung, wie sie noch in ihrer Umgebung vielfach maBgebend ist. Das war immer 
das neckische Spiel der Legende, sie hat sich stets mit kleinem glaubigen Kreis 
zufrieden gegeben. Wiirde man es der ganzen christlichen Welt als eine histo- 
rische Tatsache vorlegen, daB die Familie von Bethanien, alle 72 Jiinger und fast 
alle Apostelschiiler gerade in unsere engere Heimat gekommen sind, so wiirden 
alle, die nicht interessiert sind, unglaubig den Kopf schiitteln; aber der einzelne 
Ort gibt die gerade bei ihm heimische, fiir ihn schmeichelhafte Legende nur ganz 
ungern preis. Die Widerlegung deucht ihm unfromm, tberkritisch und ganz 
rationalistisch zu sein. 


2.1m Kampf um Metropolitanrechte. 

a) Trophimus, erster Bischof von Arles, wird falschlich zum Evangelisator 
von ganz Gallien und zum Abgesandten des hl. Petrus gemacht, um auf diese 
juridischen Titel hin Metropolitanrechte zu erkampfen vom Jahre 418—530. 
Der ganz offene Kampf Arles’ um eine Metropolitanstellung®> la8t sich am ehesten 
mit dem schweren Ringen des Abtes Hilduin fiir seine areopagitische These ver- 
gleichen. Es handelt sich nicht um eine karolingische Renaissancestimmung und 
um geistliche Geschlechtsregister, die blo&8 auf dem Pergament eingetragen 
waren. Der Streit spielt sich mitten im Leben ab und alle, die gegen Arles sind, 
formulieren klar ihren Widerspruch. Arles war eine unter der Leitung des 
Bischofs weltlich aufstrebende Stadt. Im novatianischen Schisma und besonders in 
den arianischen Fehden stand sie auf seiten des Kaisers. Die Verlegung der kaiser- 
lichen Verwaltung von Trier nach Arles wurde freudig begriiBt. Man bedachte 
nicht, daB das romische Reich wie ein langsam untergehendes Schiff seine Mann- 
schaft von Trier zurii¢kzog und auf das eben noch aus den Fluten herausragende 
Arles rettete, um sie recht bald in Ravenna und schlieBlich in Konstantinopel 
zu bergen. ‘Bischof Patroklus stand dem Feldherrn und spateren Mitregenten des 


25 M. W. Gundlach, Der Streit der Bistiimer Arles und Vienne 1890. 
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Honorius, dem Konstantius, sehr nahe; er suchte auch in Rom Verstandnis fir 
seinen Plan anzubahnen. Das Gliick war ihm giinstig. Zwei Tage nach der Wahl 
bestatigte ihm der neue Papst Zosimus 417 alles: die Metropolitanrechte und 
die Vertretung des Heiligen Stuhles fiir ganz Gallien. Man kann es verstehen, 
da8 der neugewahlte Papst gern auf die Bestrebungen des Bischofs einging und 
sie bis zum héchsten Ausma8 unterstiitzte. Gallien und Germanien (im r6- 
mischen Sinne) bedurften einer Zusammenfassung aller Bistiimer unter einem 
Einheit schaffenden Metropoliten, der fiir engen Anschlu8 an Rom Gewahr bot. 
Wie ein unguter Geist steht Patroklus vor den Gliick und Einheit bergenden 
Ideen, er hat sie erfa8t, aber auch durch einen ganz unedlen Charakter und durch 
schlechte Mittel dem Bankerott entgegengefiihrt. Spater hat dieser bevorzugte 
Teil der abendlandischen Kirche im geschlossenen Zusammenstehen aller Hirten 
und in der Hingabe an den Heiligen Stuhl mannigfach versagt und ist dadurch 
zuweilen in Abhangigkeit der Staatsgewalt gekommen. Papst Hilarius machte 
einen neuen Versuch, und das nach seinem Tode 474 in Arles tagende Konzil 
war die Frucht seiner Bemithungen. Als 507 die romische Verwaltung wieder 
nach Arles verlegt werden konnte, wurde sofort Bischof Casarius papstlicher 
Vikar fiir Gallien und Spanien. Inwieweit spielt nun Trophimus, der erste 
Bischof von Arles, bei den Bestrebungen mit, die Stadt zum Metropolitansitz 
zu erheben? Die ihm zuerkannten Titel sollten die juridische Unterlage bieten 
zu den fiir die unmittelbare Gegenwart geforderten Rechten. Patroklus ging 
nur so weit, den heiligen Patron zum Evangelisator von ganz Gallien zu machen 
und dadurch seine Kirche zur Mutter aller zu erheben. Papst Zosimus?¢ stiitzte 
sich in wohlwollendem Entgegenkommen auf den falsch angegebenen Tat- 
bestand. Indes die ehrgeizige Stadt und ihr selbstsiichtiger Hirte fiir sich die 
Vorteile ausntitzten, die ihnen die letzten Triimmer des Roémerreiches bieten 
konnten, miihte sich ein hl. Hilarius ab zur Bekampfung des Arianismus, ein 
hl. Martin von Tours zur Niederwerfung des Heidentums auf dem Lande und 
ein hl. Remigius um die Bekehrung des Frankenfiirsten. Der austrasische Konig 
in Metz dehnte seine Gebiete aus; KéIn, Mainz und Trier gewannen an Be- 
deutung. Theodorich, Konig von Ravenna, setzte die kaiserliche Herrschaft in 
Italien fort und richtete 507 die Verwaltungskanzleien in Arles wieder ein; aber 
bereits 536 war auch diese Stadt in den Machtbereich des Frankenkénigs ein- 
bezogen. Auf dem unruhigen, groBen Hintergrunde der Zeitgeschichte nehmen 
sich die hierarchischen Bemiihungen um Verlegung des Trophimus in die 
apostolische Zeit recht kleinlich aus und sind auch jedenfalls nur den unmittelbar 
Beteiligten als wichtig vorgekommen. Constantius, der Mitregent des Honorius, 


der den Patroklus in seinen Planen férderte, war 421 und Papst Zosimus bereits 
aR A Se I 
*° Fur die neu bestatigten allseitigen Metropolitanrechte braucht Zosimus den Ausdruck 
sicut semper habuit, dagegen ist die Sendung des Trophimus durch Petrus dent Papste ganz 
fremd: Trophimus sacerdos quondam ad Arelatensem urbem ab apostolica sede transmissus 
MSL 20, 645 ex hac sede 667, ab apostolica sede 666. 
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418 gestorben. Als nun die drei folgenden Papste (Bonifatius II., Coelestin I. 
und Leo I.) der sich allmahlich auswirkenden Amtswaltung des Patroklus ent- 
gegentraten, brach der kiinstliche juridische Metropolitanbau zusammen. Nur 
zeitweise seien die Gewalten dem Bischof von Arles zuerkannt worden, sagt 448 
Leo I., sie wiirden sententia meliore zuriickgenommen. Doch im diplomatischen 
Verhandeln war die Stadt Arles stets gewandt geblieben. Bereits 450 wurde 
Ravennius mit 19 andern Bischéfen beim Heiligen Stuhle vorstellig. Die neu 
zu erstrebenden Rechte wurden zum erstenmal damit begriindet, der hl. Tro- 
phimus sei vom hl. Petrus selbst gesandt und darum sei das Bistum die Mutter- 
didzese aller andern. Papst Leo erkannte die vorgelegte Begriindung keines- 
wegs an, verwies die Bittsteller auf die iiberall bestehende Satzung, daB es in 
jeder Provinz (nach der alten rémischen Einteilung) einen Metropoliten gebe 
und darum auch in Vienne, das mit Arles wetteiferte. 

b) Zu praktischer Abwehr folgen jetzt alle interessierten Bistiimer dem 
Beispiele von Arles. Allenthalben regte sich Widerspruch gegen die gefalschte 
geschichtliche Auffassung, als sei von Arles ausgehend das Christentum weiter 
vorgedrungen. Toulouse, die Hauptstadt der Gallia Narbonnensis, von 413—511 
Sitz der Regierung des tolosanischen Westgotenreichs, legte niichtern und 
wiirdig den AnmaBungen von Arles gegeniiber in der Passio s. Saturnini®’, 
zwischen 430 und 450, ihre christliche Griindungsurkunde vor. ,,Unter dem 
Konsulat des Decius und Gratus (250) kam der hi. Saturnin nach Toulouse. Es 
gab in einigen Stadten nur ganz kleine Christengemeinden, indes vor den heid- 
nischen Altéren der Rauch der Opfer in dichten Wolken aufstieg.‘‘ Die Ab- 
hangigkeit von der neuen Metropole Arles ist durch den so gezeichneten Anfang 
der Christianisierung als historisch irrig abgetan; es fehlt auch die spatere naive 
Vorstellung, als sei schon in apostolischer Zeit alles von der neuen Religion 
beherrscht worden. Nach Toulouse beriefen sich auch die Bistiimer Vaison und 
Narbonne auf ihren selbstandigen christlichen Ursprung und auf ihre dem 
Trophimus durchaus gleichgeordneten Bischéfe Daphnus und Paulus. Mit wahrer 
diplomatischer Elastizitat gab Arles, das in Vertretung seines Vorranges stark 
mit dem Wohlwollen anderer Bischéfe rechnen muBte, den Rechtstitel: ,,die 
Mutterkirche der andern zu sein“, einfach preis. Allein Trophimus war einmal 
zum Apostelschiiler erhoben worden, und statt zum niichternen historischen 
Tatbestand der Passio s. Saturnini zuriickzukehren, machte man alle vier 
Bischéfe zu Schiilern der Apostel. An der Spitze der Rivalenbistiimer Vienne 
und Arles standen damals die groBen und heiligen Bischéfe Avitus und Casarius. 
Es ist dieser hl. Casarius, der in seiner Schrift de Trinitate®® die vier selbstandig 
nebeneinandergereihten Bischéfe: den Trophimus von Arles, Saturnin von Tou- 


27 Le commencement de la légende de S. Saturnin Bulletin de litt. éccl. de Toulouse 1922, 


30 ff. 
28 Morin, Un écrit de s. Césaire d’Arles. Mélanges de litt. et d’hist. réligieuses publiéses a 


Voccasion du jubilé épiscopal de Mgr. de Cabriéres, Bd. I, Paris 1899. 
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louse, Daphnus von Vaison und Paulus von Narbonne, als Apostelschiiler in die 
theologische Literatur einfiihrt. Als Gregor von Tours 594 die Geschichte der 
Franken schrieb, lie8 er um 250 7 Kirchen (Tours, Arles, Narbonne, Toulouse, 
Paris, Auvergne, Limoges) ungefahr gleichzeitig durch ihre Bischofe (Gatianus, 
Trophimus, Paulus, Saturnin, Dionysius, Stremonius, Martialis) gegrtindet sein. 
In dieser Siebenzahl ist nur die Vierzahl, wie sie Casarius brachte, erweitert: 
alle 7 Bistiimer wollen in ihrem Ursprung selbstandig sein und nicht von Arles 
oder einer andern gallischen Kirche das Christentum empfangen haben. Fur 
Saturnin in Toulouse ist in der durchaus zuverlassigen Passio die Zahl 250 an- 
gegeben und hieraus wird daher die Zeitbestimmung fiir alle andern mit hertiber 
genommen sein. Weder Casarius, noch Gregor von Tours haben so scharf auf 
die Chronologie acht gehabt, wie es uns heute als selbstverstandlich gilt. Auch 
ein hl. Hieronymus verlegte das Martyrium des hl. Xystus und des hl. Laurentius 
in das Jahr 250. Es stie& offenbar nicht, daB die 250 in Gallien tatigen Missionare 
als Apostelschiiler bereits von Klemens von Rom entsandt waren; wie dies 
bereits bei Dionysius von Paris bei der Identifizierung mit dem Areopagiten 
erértert worden ist. Auch die Festlegung der 7 Bischéfe auf das Jahr 250 wird 
durch sichere Angaben als irrig erwiesen. Fiir Arles ist der Ansatz zu spat, denn 
Marcianus, der Nachfolger des Trophimus, war 254 bereits in das Novatianische 
Schisma verwickelt ; fiir andere ist die Zeitbestimmung zu friih; so laBt sich der 
vierte Nachfolger des Stremonius von Auvergne, IIlidius, um 384, sowie der erste 
des Paulus von Narbonne, Hilarius, um 417, der des Gatianus 337 (bis 371) 
nachweisen; Daphnus von Vaison zeichnet 314 in Arles. Andererseits diirfte 
nicht nur die historisch bewahrte Passio s. Saturnini, sondern auch Gregor 
von Tours mit der Angabe recht haben, da& gegen 250 zur Zeit der heftigsten 
Verfolgung italische Krafte fiir Gallien frei wurden und dort unter Constantius 
Chlorus allumfassend wirken konnten, wie dies auch Sozomenus in seiner 
Kirchengeschichte (I, 6) klar angibt. Jedenfalls sind unter Casarius 4 und unter 
Gregor von Tours 7 Bisch6fe in die christliche Literatur eingefiihrt, die zuweilen 
den Titel Apostelschiiler fiihren und von Klemens von Rom nach Gallien gesandt 
sein sollen. Die wenigen Angaben schlummern vorderhand wie Bazillen in einem 
gesunden Organismus, ohne sich bemerklich zu machen, aber sobald unter den 
Karolingern die Renaissancezeit anhob, erstanden diese Bakterien plotzlich zu 
regstem Leben. In ungutem Sinne wirkten sie befruchtend auf die Geschlechts- 
register aller Didzesen ein. Durch die tiefe und schwere Arbeit des Abtes Hilduin 
am hl. Dionysius ist der groBe GarungsprozeB eingeleitet worden und hat dann 
alle Didzesen in Gallien und am Rhein erfaBt. 


II. Die Geschichte. 


A. Die Vélkerwanderung zerstort alle Stadte am Rhein, die Bis- 
timer gehen zeitweise unter, auch in K6éIn wird die Sukzession 
unterbrochen. 
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Alltiberall war die Errichtung von Bistiimern unter anderm abhangig von der 
Einteilung der alten rémischen Civitates und von der dufern politischen Ge- 
schichte. Wahrend in Mittel- und Siiditalien sich die rémischen Einrichtungen 
am ldngsten erhielten und auch Norditalien von den Lombarden nie ganz be- 
zwungen werden konnte, unterwarf man sich in Gallien und am Rhein ganz den 
siegreichen Barbaren. Die Burgunder herrschten im Osten, die Westgoten in 
der Mitte und die Franken im Norden. Spanien und die gré&ten Stadte Siid- 
galliens: Bordeaux, Toulouse, Narbonne, Marseille und spater auch Arles, waren 
den Goten zugefallen. Das Rhonetal war im Besitz der Burgunder. Die beiden 
beherrschenden Stamme hatten sich aber bei der noch groBen Starke von Rom 
und Byzanz an die alteingesessene Bevélkerung angelehnt und waren in Sprache 
und Sitte nach und nach ihre Schiiler geworden. Wesentlich anders war es mit 
den Franken bestellt. Noch im 4. Jahrhundert zwischen Maas und Rhein ein- 
gekeilt, machten sie den Kaisern viel zu schaffen. Es ist die Glanzzeit Triers 
als kaiserlicher Residenz. Unter Kaiser Theodosius bekamen die an den nor- 
dischen Toren ungeduldig Harrenden Stofkraft nach Siiden. Ripuarier zogen 
bis K6lIn, andere wilde Scharen tiber Nordbrabant nach Tournai, Arras und 
Cambrai. Die romanisierte, eingesessene Bevélkerung wurde in keiner Weise 
geschont. Von Beziehungen, wie sie zwischen den Burgundern und Goten einer- 
seits und der gallischen und spanischen Bevolkerung andererseits obwalteten, 
war gar keine Rede. Der Feldherr Aetius wufte die schwierigen Franken in 
Schach zu halten und stellte sie als Bundesgenossen gegen Attila ein 451. Die 
rheinische Bevoélkerung hat bei den ersten Zusammenstéfen entsetzlich gelitten. 
397 wurde K6ln als Civitas in der Notitia dignitatum getilgt. Die romische Ver- 
waltung hat sich bei diesem Schritt sicher nicht beeilt. Fiir gewohnlich blickt 
man stolz auf die christliche Vergangenheit zuriick, als seien die ehemaligen 
Stadte am Rhein und an der Donau: Augsburg, Regensburg, Passau, StraB- 
burg, Speier, Worms, Mainz, Koblenz und K6ln, wenigstens in den Grundlinien 
der Verwaltung und Verfassung ohne Unterbrechung erhalten geblieben. Leider 
ist der geschichtliche Tatbestand ein ganz anderer. Alle diese Stadte sanken, 
nachdem sie schon im 4. Jahrhundert stark zuriickgegangen waren, vor dem 
Ansturm der Germanen in Triimmer. Der sparliche Rest der Bevélkerung, der 
auf den Ruinen aushielt, fiihrte fortan untermischt mit Germanen, die sich 
neben ihm ansiedelten, und in deren Volkstum das seinige aufging, lange Jahr- 
hunderte hindurch ein wesentlich landliches Dasein. Die gréBere Mehrzahl der 
Einwohner war aber erschlagen und vertrieben und die Mauerwerke Zzerstort 
worden. Erst nach und nach paBten sich die Eroberer der héheren Kultur an; 
sie muBten dies um so mehr, als sie in immer neue Gebiete vordrangen und 
dadurch den Untertanen zahlenmafig nicht mehr tiberlegen waren. Mit dem 
Siege Chlodwigs iiber den Feldherrn Syagrius und mit seinem Ubertritt zum 
Christentum kam eine wesentliche Besserung. Um 397 machte noch der K6lner 
Bischof Severinus, nach Gregor von Tours, einen Rundgang zu den Kirchen. 
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Ein Bischof Carentinus stellt nach Fortunatus (Carm. III, 14) Kirchen wieder 
her und griindet die Basilica aurea: St. Gereon. Gregor von Tours staunte tiber 
das, was ihm der Bischof Ebregisil von K6ln tiber die dortigen Heiligtiimer 
erzahite. Trier wurde bis zum Jahre 465 von Aegidius gliicklich gehalten. Als 
es dann wohl kampflos in die Hande der Franken tiberging, war 472 zwischen 
dem Bischof Iamlychus und dem Herrscher Arbogast ein freundliches Ver- 
haltnis. — Bei dem Hin- und Herwogen der Volker kamen die Barbaren vielfach 
mit Christen in Berithrung. Zuweilen wird auch ein Priester, der als Gefangener 
mitgenommen wurde (Sozomenus III, 6), zeitlebens unter ihnen geweilt haben. 
Aber solche Vorgange boten, wenn man Ulfilas ausnimmt, keine Unterlage fir 
eine Verfassung. Die Geschichte der einzelnen Bistiimer zeigt klar, da8 ein 
kleiner Kern romanisierter Bevélkerung notwendig war, um die schon be- 
stehenden Diézesen vor dem Untergang zu bewahren. Nyon z. B. ging, von dem 
Alemannen heimgesucht, als Bistum im 6. Jahrhundert unter. Die von den 
Franken besonders gepliinderten Gebiete von Arras und Cambrai bekamen erst 
im 6. Jahrhundert einen Bischof. Die beiden Civitates Rigomagensium (Thorane) 
und Salinensium (Castellane) sind nach ganz kurzem Bestand als Bisttimer unter- 
gegangen. Nach Nicasius, Bischof von Die, der 325 in Nicda zeichnet, ist erst 
wieder Audentius bekannt, der 439 in Riez einem Konzil beiwohnt. Fréjus hatte 
von 554 bis ins 10. Jahrhundert keinen Bischof mehr. Das von den Goten ver- 
wiistete Rodez erhob sich wieder-zu Ende des 5. Jahrhunderts. Auch die am 
giinstigsten gelegenen Diézesen litten unter den politischen Schwankungen und 
Pliinderungen, aber der alteingesessene christliche Kern bot fiir die Fortdauer 
ziemlich sichere Gewahr. Noch zu Chlodwigs Zeiten zog sich Bischof Monulf von 
Tongern nach Maestricht zurtick, das mehr Sicherheit bot. Limoges zahlt zu den 
Stadten, die 474 der Westgotenkénig Eurich ohne Bischof lieB. Térouanne 
konnte erst gegen 650 vom hl. Omar organisiert werden. Tournai, das erst die 
Vandalen, dann die Franken verwistet hatten, erhielt in den letzten Regierungs- 
jahren Chlodwigs einen Bischof. Den im konstantinischen Friihling gegen 340 
neu gegriindeten Bistiimern in Mainz, Worms, Speier, Basel folgt groBe Ver- 
wustung; erst im 7. Jahrhundert werden die Didézesen wieder neu errichtet; 
nur Mainz hat bereits 534 unter Konig Theodebert wieder einen Oberhirten. 
Unter Severinus 397 ging in K6In die rémische Herrschaft an die Franken iiber. 
Von 397 bis 590 sind uns nur Carentinus und Ebregisil, ein Lateiner und ein 
Deutscher, als Bischéfe bekannt, wahrscheinlich ist auch hier die bischéfliche 
Sukzession unterbrochen gewesen. Nach Niederwerfung der Alemannen durch 
Chlodwig hat sich im Verlauf des 6. Jahrhunderts die natiirliche, deutsche Sprach- 
grenze gebildet. Sie zeugt dafiir, daB nicht eine alteingesessene, rémische oder 
romanisierte Bevélkerung das Ubergewicht behalten hat, sondern die zuletzt 
eingedrungenen barbarischen Stamme. Auch in den Diézesen von Gallien und 
Spanien mufte man bis ins 6. Jahrhundert heftig gegen das Heidentum an- 
kampfen. Um wieviel mehr galt das von der ganzen Rheinlinie, wo es durch 
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jede neue Barbarenflut verstarkt wurde und wo das Christentum niemals in ganz 
ruhiger Friedenszeit hatte tiefe Wurzeln schlagen kénnen. Es fehit nicht an 
Quellen tiber diese schweren und unruhigen Zeiten. In Anlehnung an Athanasius 
und sein Leben des hi. Antonius schrieb Sulpicius Severus in fesselnder Form 
nach dem Vorbild Suetons das Leben des hl. Martin von Tours. Gregor von Tours 
verfaBte die Geschichte der Franken. Von Venantius Fortunatus, Sidonius 
Apollinaris, Casarius und Avitus haben wir in Poesie und Prosa wertvolle Auf- 
schltisse ber den Lauf der Zeiten. Wenn einmal iiber ein Bistum gar nichts 
mehr gemeldet wird, dann findet man zumeist in der Zeitgeschichte die Er- 
klarung fiir das Zuriicktreten und den vollen Untergang. Diese sorgenvollen 
Jahrhunderte hat die vom 9. Jahrhundert an iippig wuchernde Legende ihres 
schénsten Glanzes entkleidet ; sie schildert bliihendes Christentum, breit organi- 
sierte Didzesen, wo sich in Wirklichkeit in etwa der Martyrersieg der Urkirche 
erneuerte. 


B. Neue kirchliche Missionsmethode. Statt zahlreicher Bischofs- 
kirchen (wie in Kleinasien, Mittelitalien und  Nordafrika) 
werden in Kappadozien, Oberitalien und Gallien zu allererst 
nur Priesterkirchen gegriindet und durch je einen einzigen 
Bischof geleitet. 


Ganz im Gegensatz zur Legende, die das Interesse auf einen kleinen Kreis, 
auf die enge Heimat konzentriert, ist es fiir eine niichterne historische Auffassung 
besser, Gallien und die Rheinlinie in den Rahmen einzustellen, den die Kirche 
in Weite und Gréfe darbietet. Auf den ersten Blick erweist sich da die Unterlage 
jeder Legende als irrig: ,,es kOnne und solle jede alte christliche Stadt den ersten 
Bischof in méglichst hohe Zeiten hinaufriicken‘‘. In dem so friith dem Christentum 
erschlossenen Kleinasien gehorten im 3. Jahrhundert die drei groBen Stadte 
Amasia, Neocdsarea und Comana zur Provinz Kappadozien. Um 200 unter 
Septimius Severus unterstanden die Christen nach der kirchlichen Verfassung 
dem Bischof von Ancyra in Galatien. Gregorius Thaumaturgos (7270) ist der 
erste Bischof von Neocdsarea. Die heilige Weihe hatte er von Phadimus, dem 
ersten Oberhirten von Amasia erhalten, er gab sie an den ersten Bischof von 
Comana weiter. Am Pontus Euxinus, wo bereits Plinius iiber zahlreiche Christen- 
gemeinden berichtet hatte, gab es also bei groBen, von Priestern und Diakonen 
geleiteten Gemeinden verhdltnismafig spat eine selbstandige Verfassung. Ganz 
anders war Phrygien mit Bischéfen bedacht und besonders die Stadte, welche 
noch der hl. Paulus bereist hatte. In bezug auf die Hierarchie besteht also in 
Kleinasien ein merkwiirdiger Gegensatz. Das eine Gebiet weist sehr friih selb- 
standige Verfassungsformen auf; jeder einzelne kleine Stadtbezirk zahlt fiir sich, 
wie es uns die Briefe des hl. Ignatius von Antiochien veranschaulichen. Das 
ganze Land dagegen am Pontus Euxinus bleibt trotz seiner grofSen, auch von 
Christen bevélkerten Stadte kirchlich, ohne selbstandige Spitze ; es ist der Haupt- 
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stadt einer ganz andern Provinz, Ancyra inGalatien, und deren Bischof unter- 
stellt. Der ganz gleiche Gegensatz besteht zwischen Mittelitalien und Nordafrika 
einerseits und Oberitalien andererseits. Papst Stephan versammelte um 250 in 
Rom 60 Bischéfe, Cyprian in Karthago 80; im 4. und 5. Jahrhundert hatte sich 
ihre Zahl verdoppelt. Beim ersten Auftauchen des Christentums erstehen die 
Bistiimer sehr friih und sind auBerordentlich zahlreich. Ganz anders stellt sich 
der hierarchische Aufbau in der Gallia Cisalpina, in Oberitalien dar. Nur fiir 
die fiinf gréBten Stadte, fiir Mailand, Ravenna, Aquileia, Brescia, Verona, lassen 
sich im 3. Jahrhundert Bischéfe nachweisen. Hierbei reichen wohl Mailand und 
Ravenna bis an das Ende des 2. Jahrhunderts heran. Die weitere hierarchische 
Gliederung geht langsame Wege. Der hl. Eusebius wird gegen 350 der erste 
Bischof von Vercella; Pavia erhalt um die gleiche Zeit den ersten Oberhirten. 
Der hl. Ambrosius weiht Felix, den ersten Bischof von Como. Simplician, der 
Nachfolger des Ambrosius, legt Gaudentius, dem ersten Hirten von Novara, die 
Hande auf. Weitaus die meisten Bistiimer Oberitaliens reichen hdchstens ins 
4, Jahrhundert herauf. Ist es da wahrscheinlich, daB die Gallia Transalpina, die 
viel loser mit Mittelitalien und besonders mit Rom verkniipft war, ganz frtihe 
eine durchaus selbstandige Verfassungsform aufweist? Man setzt zu Unrecht 
oft da selbstandige Bischofskirchen voraus, wo durchaus glaubwiirdige Martyrer- 
berichte den Heldentod von Christen melden. In einer Passio des hl. Symphorian, 
die im 5. Jahrhundert geschrieben ist, fragt in Autun der Richter den Christen: 
,Du nennst dich Christ? Dies Bekenntnis ist hiezulande kaum jemand be- 
kannt!** Bischof Leontius II. hatte in Saintes die Kirche des hl. Eutrop restau- 
riert. Niemand wuBte etwas Naheres tiber ihn und doch sollte 550 eine Vita 
verfaBt werden. Da Offneten zwei Kleriker den Sarkophag. Sie gewahrten 
Spuren eines Axthiebes am Schadel. Daraufhin lautet der Bericht in der Vita: 
,»,£Eutrop ist Martyrer, Priester, von Klemens von Rom geschickt und von der 
heidnischen Bevélkerung getétet‘ (Gregor Gl. mart. 99). Mit allen Martyrern in 
Lyon, Vienne, Autun und am Rhein prdsentiert sich Gallien wie Kappadozien 
in Kleinasien. Mit Heiligen geziert, mit vielen Kirchen ausgestattet bildete es 
keine geschlossene Didzese, sondern blieb dem Bischof von Ancyra in Galatien 
untergeben. Gerade so waren Germanien im rémischen Sinn und Gallien dem 
Bischof von Lyon” unterstellt. Spricht Irenaus von der weiten Ausbreitung des 
Christentums (adv. haer. I 10, 2), so versteht er unter Germanien, die militarisch 
errichteten 2 Provinzen, die nérdlich von Chalons sur Saone ihren Anfang 
nahmen und deren Kirchen ihm als Hirten zugehérten. Im eigentlichen Ger- 
manien jenseits des Rheins hat es vielleicht hie und da in der Urwaldfinsternis 
des Heidentums ein ziindendes Lichtlein gegeben, aber gewiB keine bleibende 
kirchliche Organisation, Pothinus, der Vorganger des Irenaus, starb 177, mehr 
als 90 Jahre alt, im Kerker fiir den heiligen Glauben. Lyon ist das einzige Bistum, 
das bis ins 2. Jahrhundert hinaufreicht. 


® Eus. H. E. 5, 23 t&v xark TodMtav maromdv &c Hipnvaizg émeoxoren. 
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C. Urkundliche Datierungen setzen Vienne, Reims, Trier, Arles, 
- Toulouse kurz vor 250 an. Altere Griindungen werden durch 
alle sicheren zeitlichen Angaben unmdglich. 


Allmahlich im 3. Jahrhundert tauchen die damals bedeutendsten Stidte als 
Bischofssitze auf. Nach Sozomenus und Gregor von Tours geno Gallien unter 
Constantius Chlorus um 250 Ruhe. Von Mannern, die in Italien durch die heftige 
Verfolgung frei wurden und sich nach andern Wirkungskreisen umsahen, wurden 
Bistiimer errichtet. Die 3 Konzilien zu Arles 314, Sardika 343 und Koln 346 
geben in ihren Unterschriften ganz klare Nachricht iiber die sich weiter aus- 
wirkende Verfassung. Verus, Bischof von Vienne, Imbetausius, Bischof von 
Reims und Agrocius von Trier zeichnen 314 in Arles und nehmen in ihrem Bistum 
in der Reihe der Oberhirten die 4. Stelle ein. Die jeweilige Griindung reicht also 
in die Mitte des 3. Jahrhunderts herauf. Nun liegt Vienne am nachsten an Lyon, 
ist 177 in dem Martyrerbericht zusammen mit der Mutterkirche aufgefiihrt und 
hat als Hauptstadt der Gallia Narbonensis mit Toulouse groBe Bedeutung. Aus 
der Passio s. Saturnini ergab sich, daB Toulouse kurz vor 250 gegriindet wurde. 
Reims und Trier waren die Stadte der belgischen Provinz; in Reims wohnte der 
belgische Statthalter, in Trier lag die kaiserliche Residenz und der gesamte Ver- 
waltungsapparat. Arles hatte um 254 seinen zweiten Bischof, der in das nova- 
tianische Schisma verstrickt war. Als erste Bischéfe ihrer Civitas zeichneten 
314 zu Arles Reticius von Autun, Daphnus von Vaison, Oresius von Marseille, 
Orientalis von Bordeaux, Mamertinus von Eauze, als zweiter Bischof Avitianus 
von Rouen. Der Ausbau der Diézesen hat also in der Mitte des 3. Jahrhunderts 
begonnen und ist gerade zu Beginn des 4. Jahrhunderts mit Eifer fortgesetzt 
worden. Mit diesen Daten stimmen diejenigen iiberein, die Gregor von Tours 
iiber sein Heimatsbistum Clermont und iiber die Diézese von Tours in seine 
Schriften hineinverwoben hat. Illidius, der vierte Bischof von Clermont, reist 
384 nach Trier und der hi. Martin von Tours 372/97 hat nur 2 Vorganger im 
Amte. In Toul schrieb 390 der fiinfte Bischof Auspicius an den heidnischen 
Franken Arbogast in Trier. 

Weil jede sicher datierte Neugriindung den gesamten Tatbestand erhellt, mégen diese 
Zeitangaben folgen. 360 hl. Marzellinus von Embrun; 372 Defensor von Angers (Sulpicius 
Severus) ; 374 Aemilian von Valence zeichnet in Valence; 381 in Aquileia zeichnen Domninus 
von Grenoble und Theodor von Sion; etwa 400 Isaac von Genf (Eucher von Lyon); etwa 410 
Diogenianus von Albi (Gregor H. F. 11, 13); 412 Lazarus von Aix aus politischen Griinden 
vertrieben; 422 Lodeve Bistum (Jaffé 450); 439 in Riez zeichnen Maximus von Riez und 
Valerian von Cimiez; 442 zeichnen in Vaison Armentarius von Antibes, Severianus von Tho- 
rame, Constantius von Uzés; 453 zeichnet in Angers Victurius von Le Mans; 450 unbekannter 
Bischof von Tarantaise (Brief Leos |. Jaffé 450) ; 465 zeichnet in Vannes Paternus von Vannes ; 
506 zeichnen in Agde Sophronius von Agde, Suavis von St. Bertrand, Marcellus von Aire, 
Galactorius von Lescar, Glycerius 2. Bischof von St. Liziers, Gratus von Oloron, Aper von 
Tarbes, Marcellus von Senez; 516 Johannes von Sisteron (MSL 80, 27); 517 zeichnet zu Epao 


Constantius von Gap; 552 zeichnet in Paris Vincentius von Belley; 695 Weihe des hl. Willi- 
brord ftir Utrecht. 
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D. Bevorzugung Kélns, Neugriindungen am Rhein um 340, sofortige 

Zerstérung durch die Barbaren gegen 350. 

Der hl. Athanasius hat in seiner Apologie gegen die Arianer die Namen aller 
Bischéfe aufgenommen, die 343 in Sardika, dann aber auch in einer besonderen 
Liste unabhangig von Sardika fiir seine Riickkehr nach Alexandrien gestimmt 
hatten. Diese Athanasianische Bischofsliste setzt die K6Iner®° Liste in einer 
Weise voraus, da& diese in ihrem Wert als Quelle iiber die des hl. Athanasius 
gestellt ist und ihr als sichere Unterlage gedient hat. Leider hat der hochver- 
diente Duchesne gerade gegen diese Zusammenstellung von Bischofen an- 
gekampft und sich dadurch manchen klaren Einblick selbst verwehrt. Es 
stiitzen sich die Angaben der beiden zu ?/; identischen Bischofsreihen gegen- 
seitig. Die Kélner Liste ist 346 gezeichnet von Dyscolius, dem Nachfolger des 
Imbetausius von Reims; von Maximin, dem 5. Bischof von Trier ; von Mercurius, 
dem 4. Bischof von Soissons; von Eusebius, dem 4. Bischof von Rouen; von 
Severinus, dem 4. Bischof von Sens; von Victorinus, dem 6. Bischof von Paris; 
von Verissimus, dem 12. Bischof von Lyon; von Optatianus, dem 2. Bischof von 
Troyes; von Victor, dem 5. Bischof von Metz; von Simplicius, dem 2. Bischof 
von Autun; von Valerianus, dem 3. Bischof von Auxerre; von Valentinus, dem 
3. Bischof von Chartres; von Donatianus, dem 1. Bischof von Chalons; von 
Eulogius, dem 1. Bischof von Amiens; von Dicopletus, dem 1. Bischof von 
Orleans; von Pancharius, dem 1: Bischof von Besancon, und Sanctinus, dem 
1. Bischof von Verdun. Mit der Regierung Konstantins haben also zahireiche 
Neugriindungen stattgefunden. Wie man damals den Genitiv des Namens Jesu 
(év évéyett THV) nach rémischer Art, Abkiirzungen zu lesen, I(n) H(oc 
nomine) V(ince) deutete, so hoben sich in Gallien und am Rhein neue Hoff- 
nungen: ,,das nunmehr christlich werdende Reich miisse sich unter Christi 
Fihrung zu neuer Macht erheben und alle heidnischen Barbaren siegreich 
niederwerfen“. Kéln, das schon einmal wie ein zweites Lyon ausersehen gewesen 
war, ganz Germanien jenseits des Rheins militaérisch zu umfassen, wurde von 
neuem bevorzugt. Um diese Zeit gab wahrscheinlich Maternus von Trier die 
kaiserliche Residenzstadt auf und begann in dem neuen Missionszentrum K6In 
seine Tatigkeit. Genau so hatte bislang Soissons die beiden ersten Oberhirten 
mit Reims gemeinsam gehabt. Ebenso wurde um diese Zeit Béziers von Nar- 
bonne, Laon von Reims und St. Digne von Embrun getrennt. Der erste K6lner 
Nachfolger Euphratas war leider kein Pothinus noch ein Irendus, wiewohl er 
wie diese aus dem Orient heriibergekommen war. Zu Kéln wurde er 346 seines 
Amtes entsetzt. Man hatte auch Paternus, den Bischof von Périgueux, 361 wegen 
arianischer Gesinnung zuriickgewiesen. Vielleicht ist die trinitarische Aus- 
drucksweise des Euphratas von Abendlandern in der Irrung*! iiberschatzt 


°° D. H. Quentin, Le concile de Cologne et les adhésions Gauloises aux lettres synodales. 
de Sardique Revue bénéd. 1906, 477 ff. 
5? Vel. Gas Urteil des hl. Nicetius tiber den angeblich haretischen Justinian und die naive 
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worden, jedenfalls unterzeichnete er in Sardika nicht, und seine Reise in den 
Orient geschah im Auftrag des Kaisers Konstanz; er war keinesfalls der Ver- 
treter der Konzilsvater. Uberall, wo man den Rhein entlang den heidnischen 
Barbaren gegeniiberstand, in Tongern, in Cambrai-Arras, in Mainz, Worms, 
‘Speier und Basel, wurden siegesgewi8 neue Bistiimer errichtet. Lauter erste 
Bischofsnamen eines christlichen Friihlings am Rhein sind 346 voll Hoffnung in 
die Kélner Liste eingetragen worden. Wir ahnen es kaum, was es fiir einen Riick- 
schlag gab, als diese junge, aufsprossende Saat ohne Erbarmen von stets neuen 
Scharen niedergetreten wurde. Die einzelnen Stadte und der Rheinstrom selbst 
waren kein Ausfallstor mehr, um neue Eroberungen zu machen. In dem alten 
K6in konnte das Bistum sich noch eine Zeit lang halten, aber alle Neugriindungen 
wurden sofort in ihrer ersten Bliite geknickt. Keiner von den Hirten am Rhein, 
die 346” als Erstlinge einer neuen Didzese zeichneten, hat einen unmittelbaren 
Nachfolger gehabt. Bis ins 6. und 7. Jahrhundert hinein blieb dieser kostbare 
Weinberg des Herrn ohne geregelte bischdfliche Pflege liegen. Der Trierer Schrift- 
steller Salvian** gibt 450 moralisierende Antwort auf die Klage gegen die Vor- 
sehung: ,,lhr murrt gegen Gott, weil er die christlichen Romer bedriickt und die 
heidnischen Barbaren durch Siege erhebt‘‘! In einer spateren Zeit sind die 
Gebete, Sorgen und Miihen, die Arbeit und das Blut der Christen im 4. Jahr- 
hundert fruchtbar geworden fiir all die Lander, nach denen man damals missions- 
freudig Ausschau hielt. Schon unter Karl dem GroBen lagen die Rheinlande 
nicht mehr an der 4uBersten Grenze, sie waren Binnenland geworden, und gerade 
von ihnen ging der Segen des Christentums bald auf das immer mehr sich er- 
schlieBende Germanien iiber. 


E. Bestatigung dieser Ergebnisse durch zeitgenéssische Schrift- 
steller und durch die spateren Zeitlaufte. 

Die bisher behandelte Kirchenverfassung wird in friihen Zeugnissen ziemlich 
klar dargelegt. Ein Legendenschreiber des 5. Jahrhunderts la8t anachronistisch 
den hl. Irenadus, der erst um 200 als Martyrer starb, dem hl. Polykarp, der bereits 
155 seinen Kampf beendet hatte, in seiner priesterlichen Arbeit hier auf Erden 
erscheinen. Polykarp solle der durch die Verfolgung des Severus zerschlagenen 
gallischen Kirche durch Priester zu Hilfe kommen. In den Passionen heifen die 
Priester Schiiler des hl. Irendus. Es sind Priester, keine Bisch6fe, und ihre Tatig: 


Anklage des hl. Kolumban iiber die Irrung des Papstes Vigilius. Die Pc cleale der Rheinlande: 
Trier erstes Jahrtausend. Pastor bonus, Sept., 9. 

32 In Mainz wird Bischof Aureus 368 oder 407 mit dem Volke in der Kirche ermordet, sein 
Nachfolger ist Sidonius unter Kénig Theodebert 534. Dem Viktor von Worms 346 folgt 614 
Berhtulfus, dem Jesses von Speier 614 Hildericus, dem Justinian von Basel Ragnacharius, 
Schiiler des hl. Eustasius, der 629 stirbt, dem Superior von Cambrai-Arras Vedastus zu Beginn 
des 6. Jahrhunderts. Das Bistum Tongern verlegte die Residenz nach Maestricht und dann 
nach Liittich. 

33 Tbidem Trier, 7. 
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keit geht von Lyon aus und erstreckt sich auf Autun, Langres, Besancon und 
Valence. In der Passio des Donatian und Rogatian, die 304 unter Diokletian 
litten, war kein Priester da, dem Rogatian die heilige Taufe zu spenden (sacerdotis 
absentia fugitiva). Auf dem Konzil zu Arles 314 waren Mende, Apt, Orange, 
Nizza nicht durch einen Bischof, sondern durch Priester und Diakone vertreten. 
Nach der friihen Griindung von Narbonne ist Bischof Hilarius erst im 5. Jahr- 
hundert tatig; Priester haben sicher nicht gefehlt. Zwischen Gallien und dem 
Orient war ein ziemlich anregender Verkehr, der durch die Verbannungen in der 
arianischen Zeit und durch Gesandtschaftsreisen noch lebhafter wurde. Theo- 
dor#4, ein Priester in Antiochien, der spatere Bischof vonMopsuestia, gibt seine 
Eindriicke iiber die abendlandische Verfassung folgenderinaBen wieder: ,,Die 
Nachfolger der Apostel wollten nicht selbst Apostel heiSen, darum wahlten sie 
aus den bislang in gleicher Bedeutung gebrauchten éxtoxonor mpecoBurtepor die 
erste Bezeichnung fiir sich. Zuerst gab es daher nur einen Bischof in einer 
Provinz, der andere zu Priestern weihen durfte; erst spdter setzte man zwei 
oder drei ein. Bis vor kurzem war es so im ganzen Okzident Sitte, und in einzelnen 
Provinzen besteht der Brauch noch heute zu Recht.“‘ Sieben Bischéfe, die 567 
von Tours aus der hl. Radegunde schrieben, lassen das Christentum in ihrer 
Gegend kurz vor dem Episkopat des hl. Martin aufgebliiht sein (H. F. 9, 39). Um 
250 gab es in Toulouse zur Zeit des hl. Saturnin neben zahlreichen Heiden nur 
eine ganz kleine Schar von Christen. Die Religion des einen wahren Gottes 
wurde jenseits der Alpen spat aufgenommen, so lautet das Urteil des Sulpicius 
Severus (Chron. 2, 32). Diese niichternen Zeugnisse werden nicht entwertet 
durch einen poetischen Fernblick®*, mit dem hie und da ein christlicher Schrift- 
steller mitten in der Verfolgung zum Vertrauen auf eine bessere Zukunft erheben 
wollte. Helden der thebdischen Legion, die im Rhonetal und am Rhein gelitten 
hatten, waren Uberallhin bekannt geworden. Das Schreiben von Lyon und 
Vienne tiber glorreiche Martyrien 177 wurde neben dem Clemensbrief in allen 
Kirchen verlesen. Daher braucht es nicht wunderzunehmen, wenn der Glaube 
an Christus, wie er in Gallien und am Rhein sich zeigt, gepriesen wird. Die 
Spuren von den ersten Priesterkirchen sind dem Lande bis heute leicht erkennt- 
lich aufgedriickt. Der Episkopat ist selten. Es gibt nur einen Oberhirten in jeder 
Provinz. Im 5. Jahrhundert waren aber die Priester noch so gering an Zahl, da 
sie auf den Konzilien zu Orange 441 und zu Vaison 442 zugleich mit den Ober- 
hirten tagten und zeichneten. Das kanonische und juridische Element, das 417 
Bischof Patroklus frei konstruierte: ,,von Arles sei das Christentum ausgegangen“, 
hat nicht nur historisch verdunkelnd gewirkt; es ist auch alles Vertrauen in das 
wirkliche Metropolitanrecht von Anfang an schwer erschiittert worden. Nie 
mehr haben sich in der Folge die gallischen Bischéfe um ein einheitliches Zentrum 


34 Comm. in ep. s. Pauli Catenae gr. Patrum Cramer, Bd. 7, 27. 
35 Tertullian adv. Jud. c. 7 Arnobius adv. nationes I, 6. Vgl. die trefflichen Ausftihrungen 
von Neuf, Die Anfange des Christentums im Rheinlande, 9 ff. 
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Lyon, Trier, Arles oder Vienne gesammelt. Auf den Konzilien zu Valence 375 
und Nimes 396 hat der betagteste Bischof den Vorsitz, nie der Vertreter einer 
bestimmten Diézese. Wie Gregor von Tours, unbekiimmert um den wirklichen 
Tatbestand, verséhnend wirkt, wenn er sieben Bischdfe um 250 gleichzeitig die 
Missionsarbeit beginnen lie8, so riickte jede Didzese ihre Griinder und Hirten 
méglichst nach vorn. Die rechtliche Lockerung aller Beziehungen der Bischife 
untereinander erschwerte eine einheitliche Verbindung mit Rom. Fiir die 
Stellungnahme zu Bischof Felix von Trier holten sie 390 die Entscheidung beim 
hl. Ambrosius in Mailand ein. Der von Anfang an wenig geeinte Episkopat 
gewann keinen Riickhalt in Rom und war sehr schwach gegen die Ubergriffe 
der k6niglichen Gewalt. Alle diese durchaus ungiinstigen Folgen leiten sich 
ziemlich unmittelbar von dem ungebiihrlichen Streben Arles’ nach Metropolitan- 
rechten her. Der im 5. Jahrhundert fiithrende Mann Patroklus hat alle seine 
haBlichen Charaktereigenschaften bei weltlichen GroBen und bei Papst Zosimus 
in den Dienst seiner Geschichtsfalschung gestellt. Hilduin, der in der Karolinger- 
zeit zu allererst den Klosterpatron und Bischof von Paris mit dem Areopagiten 
identifizierte, war ein bedeutender.Staatsmann. Als Verwandter des kaiserlichen 
Hauses gehorte er zu dem Kreise der frankischen Herren (Adalhard, Wala, Drogo, 
Hugo). Unmittelbar nach dem Bilderstreit im griechischen Osten hatte 827 
Kaiser Michael Balbus dem frankischen Hof die Werke des hl. Dionysius Areopagita 
durch den Gesandten tiberreicht. Die Verehrung dieses Heiligen sollte die beiden 
GroBmachte im Osten und im Westen politisch und religiés fest aneinander- 
schlieBen. Die internationale politische Rolle, die dem Heiligen zufiel, hat Hilduin 
dadurch popular und national gemacht, daf er ihn mit dem Griinder von Parisidenti- 
fizierte. Die erst 850 einsetzende positive Kritik des frankischen GroBen Ado 
drang bei der allgemeinen Begeisterung nicht mehr durch. Es ist charakteristisch 
fiir die Zeit, daB auch Ado seine richtige Auffassung durch eine von ihm selbst 
gemachte, weit umspannende Falschung vertritt. Dem politisch geschulten 
Hilduin ist der Gesichtspunkt der Macht nicht fremd gewesen, die dem Bistum 
Paris und seinem Kloster aus der nationalen Verherrlichung des Dionysius 
erwuchs, aber die ganze literarische Bewegung ist in poetische Romantik ein- 
gebettet. Nichts dergleichen findet sich in dem Ringen des Patroklus. Er will 
nicht den Ursprung des Bistums romanhaft und poetisch schmiicken; er ist auf 
der Suche nach einer kanonischen Rechtsunterlage, um einen klar abgesteckten 
Machtbereich zu verteidigen und zu erweitern. Dieser praktische Gesichtspunkt 
geht auch im Mittelalter nie ganz verloren. 


Schlu&. Bei der Darlegung der Verfassung der altesten Kirche liegt eine 
besondere Schwierigkeit in dem Ubergang der friihesten Missionszeit unter der 
Leitung des Apostels (z. B. des hl. Paulus) zu der selbstandigen Einzelkirche 
(z. B. in Korinth, Thessalonich usw.) unter ansdssigen Oberhirten. Ahnlich hat 
man in den friihen Missionsgebieten von Kappadozien, Oberitalien und Gallien 
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sehr lange gezégert, ehe man die der Kirche neu erworbenen Provinzen auch in 
der Verfassung vollstandig unabhangig machte. Die Legenden verlieren viel 
von ihrem poetischen Gehalt, wenn man an ihren Ursprung denkt. Neben der 
wirklichen, blutigen und leidvollen Geschichte am Rhein kénnen sie nicht 
bestehen; ihr Gehalt gleicht der Tiinche, die zu Unrecht das wahre Kunstwerk 
verhiillt. Es ware wieder nicht recht, unsern heutigen Ma8stab an die Karolinger- 
zeit anzulegen. Es war das erste Aufkeimen junger, naiver Kultur. Allenthalben 
war man voll Glaubensfreude. Gemiit und Herz suchten passende Nahrung, 
nicht der forschende, kritische Verstand. Man verlangte nach kraftigen Schlagen 
gegen den Islam und zum Teil auch gegen die Juden. Es wurde anders, als man 
die hohe arabische Kultur kennenlernte und dort fiir vieles in die Schule ging. 
Die Reise des hl. Paulus nach Spanien, die wohl iiber Marseille ging, ist nirgends 
in der Legende verwertet. Ado von Vienne, der den Schiiler Kreszenz als ersten 
Vorganger beansprucht, l48t ihn doch nach Galatien (nicht nach Gallien) gesandt 
sein und dort sterben*. 


%° All die poetischen Gesichtspunkte, welche die Ritterromantik mit den apostolischen 
Legenden zu verbinden wuBte, habe ich gesondert behandelt in dem Aufsatz: Missions- 
legenden der Heimat, wie sie die Ritterromantik bis ins 13. Jahrhundert schuf. (Ztschft. f. 
Missionswissenschaft Miinster 1927, 3. Heft.) Die Christianisierung der germanischen Stamme 
habe ich auf breiterer Unterlage in den ,,Kath. Missionen“ 1927 S. 111 ff. gezeichnet. 
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Die Unionsbestrebungen der Gegenwart. 


Von Privatdozent Pfarrer Dr. F. Hiinermann, Sechtem bei Bonn. 


u den beachtenswertesten Tatsachen der Gegenwart gehéren die mannig- 

fachen Bestrebungen, die seit Jahrhunderten getrennten Christen in irgend- 
einer Weise wieder zu vereinen. Die Stockholmer Tagung fiir praktisches 
Christentum vom 19. bis 30. August 1925 hat den Blick der ganzen Kulturwelt 
auf dieses Problem der Wiedervereinigung gelenkt. Soweit die Bestrebungen 
nach dieser Richtung von nichtkatholischer Seite ausgingen, hat die katholische 
Kirche offiziell daran keinen Anteil genommen, ohne deshalb diese Bestrebungen 
verwerfen oder ihnen feindlich entgegentreten zu wollen. So hatte Erzbischof 
Nathan Soderblom, der geistige Vater der Stockholmer Tagung, durch den schwe- 
dischen Paster D. Neander auch Papst Pius XI. zur Teilnahme an ihr einladen 
lassen, dieser aber hatte eine Teilnahme abgelehnt. Das ist bei dem dogmatischen 
Standpunkt der katholischen Kirche wohl verstandlich. Denn da sie sich allein 
als die wahre Kirche Christi weif, gibt es fiir sie nur eine letzte und tiefste 
Lésung des Unionsproblems: die Wiedervereinigung mit ihr selbst als der ,,Petri 
cathedra atque ecclesia principalis, unde unitas sacerdotalis exorta est‘‘, wie 
schon Cyprian im 3. Jahrhundert von der rémischen Kirche sagt (Ep. 59, 14; ed. 
Hartel 3, 2, 683). Dieser grundsatzlich-dogmatische Standpunkt diirfte aber die 
Frage nicht ausschlieBen, ob und inwieweit die katholische Kirche mit anderen 
christlichen Gemeinschaften in rein praktischen Fragen von allgemeinem Inter- 
esse zusammengehen kénnte. Doch dariiber an spaterer Stelle. Hier sei nur noch 
betont, daB auch der katholische Christ der Gegenwart an den zahlreichen und 
lebendigen Wiedervereinigungsbestrebungen auBerhalb seiner Kirche nicht acht- 
los vorbeigehen sollte. Mégen wir ihnen von unserem festen dogmatischen 
Standpunkt aus auch nicht in allem beipflichten kénnen, so diirfen wir jedoch 
ein Doppeltes nicht vergessen. Zunachst erkennen die nichtkatholischen Christen 
in der katholischen Kirche nicht die wahre Kirche Christi wie wir Katholiken. 
Wir diirfen daher nicht erwarten, daB sie die Lésung des Unionsproblems von 
ihrem Standpunkte aus in der Wiedervereinigung mit der katholischen Kirche 
suchen, sondern in anderer Weise. Aber schon das soll uns mit Freude und An- 
teilnahme erfiillen, daB man auBerhalb der katholischen Kirche nach einer Eini- 
gung der Christenheit strebt. Das groBe Ideal der kirchlichen Einheit, das die 
katholische Kirche stets treu festgehalten und allen Triibungen gegentiber ver- 
teidigt hat, ist in seiner leuchtenden Kraft auch vielen, edlen und einfluBreichen 
Christen auBerhalb ihrer aufgegangen, und auch sie wollen — in ihrer Weise — 
das Gebet des Heilandes am Vorabend seines Leidens erfiillen helfen: ,,. ..damit 
alle eins seien, wie du, Vater, in mir und ich in dir, damit auch sie in uns seien, 
auf daB die Welt glaube, daB du mich gesandt hast“ (Jo 17, 21). Dazu kommt 
ein Zweites. Nach katholischer Auffassung sind die nichtkatholischen Kirchen 
— ich denke dabei besonders an die orthodoxe Ostkirche und die Reformations- 
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kirchen — entstanden durch sachlich unberechtigte Trennung von der katho- 
lischen Kirche. Aber die Geschichte lehrt uns auch, daB manches bei diesen 
Trennungen verschuldet wurde durch die Vertreter der Kirche selbst, die vielfach 
nicht auf der Héhe ihres Berufes wandelten, die es an christlicher Liebe und 
Klugheit fehlen lieBen, und die so manche Bitterkeiten schufen, welche bis in 
die Gegenwart noch nachwirken!. Ergibt sich aus dieser Erwagung nicht fir 
uns, die Nachfahren jener Manner, die zur Zeit der Glaubensspaltungen lebten 
und wirkten, die Pflicht, dem Problem der Wiedervereinigung, das in unseren 
Tagen so lebendig geworden ist, eine erhéhte Aufmerksamkeit zuzuwenden und 
unserseits an der Lésung dieses Problems mitzuarbeiten? Darum diirften die 
folgenden Ausfiihrungen auf das besondere Interesse der Leser unserer Zeit- 
schrift rechnen. 

1. Von den Wiedervereinigungsbestrebungen der Gegenwartsoll auf diesen 
Seiten die Rede sein. Nicht eine Geschichte dieser Bestrebungen soll geboten 
werden. Diese Geschichte ist leider eine Geschichte der Miferfolge®. Vielmehr 
soll von den Bewegungen und Organisationen die Rede sein, die gerade in der 
Gegenwart die Fahne der Wiedervereinigung ergriffen haben und durch die Chri- 
stenheit tragen. Da legt sich zunachst der Gedanke nahe: Wie kommt es, daB 
besonders in unseren Tagen das Streben nach einer Lésung des Unionsproblems 
erwacht ist? Wir mochten dafiir historische, psychologische und poli- 
tische Griinde anfiihren. Das gilt ganz besonders fiir den Bereich des prote- 
stantischen Christentums, wenn auch zuzugeben ist, da8B auch innerhalb der 
orthodoxen Ostkirche ein neues Interesse fiir das Problem der Wiedervereinigung 
erwacht ist. Der geschichtliche Verlauf des Protestantismus brachte es natur- 


1 Vgl. dazu die Ausfiihrungen von K. Adam, Das Wesen des Katholizismus?, Diisseldorf 
1925, 231 ff., in dem ergreifenden Kapitel ,,Der Katholizismus in seiner Erscheinung‘‘. Ferner 
Max Pribilla S. J., Um die Wiedervereinigung im Glauben, Freiburg 1926, der beztiglich der 
Reformation des 16. Jahrhunderts freimiitig sagt: ,, Und wenn wir Katholiken tiber die Refor- 
mation urteilen und es beklagen, da& die anderen sich von der Gemeinschaft der Mutterkirche 
getrennt haben, so miissen wir uns bewuBt sein und bleiben, daB die Glaubensspaltung des 
16. Jahrhunderts nach menschlichem Ermessen nicht gekommen ware, wenn die katholische 
Kirche und ihre amtlichen Vertreter damals auf der Hohe ihrer Aufgabe gestanden hatten“ 
(S. 29). Vgl. auch desselben Verfassers Ausfiihrungen in seiner Schrift ,,Kulturwende und 
Katholizismus“, Miinchen 1925, 38 ff. 


* Wer sich daftir interessiert, sei hingewiesen auf P. Gisbert Menge, Versuche zur Wieder- 
vereinigung Deutschlands im Glauben, Steyl (1920), XVI und 275 S. Dieses Buch berichtet 
liber alle Versuche, die Reformationskirchen wieder mit der katholischen zu verséhnen, vom 
Beginn der Glaubensspaltung bis in die Gegenwart. Eine Episode aus der dornenvollen Ge- 
schichte der Wiedervereinigungsbestrebungen behandelt das Buch von F. X. Kiefl, Leibniz 
und die religiése Wiedervereinigung Deutschlands, 2., wesentlich umgearbeitete Auflage, 
Regensburg 1925, 219 S. Der Wert des Kieflschen Werkes besteht in der reichen Heranziehung 
und Verwertung der Quellen. — Einen Uberblick iiber die Versuche, die Ostkirche wieder 
mit Rom zu vereinen, geben L. Berg, Die rémisch-katholische Kirche und die orthodoxen 
Russen*, Berlin 1926, 10 ff. und H. Mulert, Konfessionskunde, GieBen 1927, 81—84. 
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notwendig mit sich, da8 die grundlegenden Ideen desselben sich immer mehr aus- 
wirkten. Dazu gehdrt vor allem jener religidse Individualismus, der keine feste 
Autoritat auf religidsem Gebiete anerkennt und dem Gewissen der Einzelpersén- 
lichkeit die Regelung des Verhdltnisses zu Gott iiberlaBt. Dies hat notwendig 
im Verlaufe der vier Jahrhunderte seit dem Beginne der Reformation bis heute 
zu den vielfachsten religidsen Gemeinschaften und Sekten, die zum Teil sogar 
schon wieder verschwunden sind, um durch andere abgelést zu werden, inner- 
halb des Protestantismus gefiihrt. F. Sawicki kennzeichnet daher treffend den 
heutigen Protestantismus also: ,,Der Protestantismus ist heute nicht mehr ein 
einheitliches Ganzes, er ist nur der Sammelname einer groSen Zahl christlicher 
Religionsgemeinschaften, deren jede wieder gegen Sonderbestrebungen ihrer 
Anhanger weitgehende Toleranz iibt®.“‘ Kein Wunder, daB angesichts dieser 
Sachlage in protestantischen Kreisen selbst der Einheitsgedanke aufgetaucht 
ist — die historische Entwicklung drangte dazu. In Deutschland kam zu dieser 
allgemeinen geschichtlichen Entwicklung ein besonderer Umstand hinzu. Durch 
die Revolution von 1918 war der landesherrliche Summepiskopat zunichte ge- 
worden. Es trat nun keineswegs innerhalb des deutschen Protestantismus, wie 
man vielleicht hatte denken sollen, ein vélliger Zerfall ein, sondern das Gegenteil: 
man schloB sich zu einem ,,Kirchenbunde“ im Jahre 1922 zusammen. Mit be- 
rechtigter Anerkennung schreibt daher N. Sdderblom: ,,Man hat vermutet, daB 
die deutsche Christenheit, sobald sie nicht mehr mit dem Staat zusammengehal- 
ten werde, in Orthodoxie und Modernismus auseinanderbrache. Solche Voraus- 
sagungen sind in der offenkundigsten Weise zuschanden geworden. Die deutsche 
Kirche, ihrer materiellen Stiitzen beraubt, hat zuwege gebracht, was in den Tagen 
des Wohlergehens unméglich war, namlich den ,,Kirchenbund“, einen Zusam- 
menschluB, der von allen deutschen Kirchenleitern am Himmelfahrtstag 1922 
feierlich in Wittenberg vollzogen wurde*‘‘. — Auch in der Ostkirche hat die 
geschichtliche Entwicklung zu immer groferer Zersplitterung gefiihrt. Als vor 
etwa 900 Jahren diese Kirche sich von Rom trennte, wurde sie in ihrem gré8ten 
Teil durch die Macht der ostrémischen Kaiser zusammengehalten. So tauschte 
man sich iiber die Notwendigkeit des Zusammenhaltes durch ein gemeinsames 
kirchliches Oberhaupt, wie es der romische Papst ist. Auch als die Mohamme- 
daner immer weiter in die Gebiete der dstlichen Christenheit eindrangen und 
schlieBlich 1453 Konstantinopel in ihre Hande fiel, hatte dieser Druck zunachst 
zur Folge, daB die Christen sich enger um ihre Kirche scharten. Aber alsbald 
traten auch gewisse Selbstandigkeitsbestrebungen zutage. Die grofe russische 
Kirche wurde unabhangig von Konstantinopel und geriet ganz unter die Herr- 
schaft der Zaren, die das Erbe der ostrémischen Kaiser in bezug auf die Kirche 
iibernahmen. Je mehr in der Folgezeit die Macht des Islams zuriickgedrangt 


3 F. Sawicki, Die Wahrheit des Christentums. 5. u. 6. Auflage. Paderborn 1921, 460. 
4 N. Séderblom, Einigung der Christenheit. Ubersetzt und eingeleitet von Peter Katz. 
Halle a. d. Saale, 1925, 62. 
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wurde und neue selbstandige Staaten entstanden, wurden auch die Kirchen in 
diesen Staaten ,,autokephal‘ oder selbstherrlich. Arseniew zahlt nicht weniger 
als 15 solcher autokephalen Kirchen auf*. Trotz der inneren Gemeinschaft in 
Glaube, Kultus und Sitte ist also auch die Ostkirche in viele Einzelkirchen, auto- 
kephale Landeskirchen zerspalten. Die geschichtliche Entwicklung endet hier 
wie bei den Reformationskirchen in einer von Jahrhundert zu Jahrhundert fort- 
schreitenden Zersplitterung. Bis in die Gegenwart dauert dieser Proze8 der Zer- 
splitterung. Ganz besonders auffallend ist er bei der einst so starken russisch- 
orthodoxen Kirche. Sie ist zur Zeit in nicht weniger als zwolf verschiedene Kir- 
chen gespalten. Die Reaktion darauf sind auch in der Ostkirche Wiedervereini- 
gungsbestrebungen, und zwar zunachst in den eigenen Reihen. Aber die Ver- 
suche, ein allgemeines Konzil der verschiedenen Kirchen des Ostens zu berufen, 
sind bisher fehlgeschlagen. Im Jahre 1925 sollte ein solches zu Jerusalem, 1926 
auf dem Athosberge bei Saloniki stattfinden. Beide zerschlugen sich®. 

Der Zersplitterung im Abendland und Morgenland steht die imponierende 
Einheit der katholischen Kirche gegeniiber. Sie hat es verstanden, ihre Gesamt- 
organisation im Sinne der Einheit im Laufe der Jahrhunderte immer mehr aus- 
zubauen. Das bedeutsamste Dokument dieser kirchlichen Einheit ist der neue 
Codex iuris canonici. Auch in den Stiirmen der Kriegs- und Nachkriegszeit hat 
die katholische Kirche die Einheit zu wahren gewuBt. Sie ist der ruhende Pol 
in der Erscheinungen Flucht. Kein Wunder, da8 diese imponierende Einheit 
auf nachdenkliche Koépfe auferhalb der Kirche anregend gewirkt und das 
Verstandnis fiir die Notwendigkeit kirchlicher Autoritat und Einheit neu er- 
weckt hat. Das ist die psychologische Wirkung der Einheit, welche die 
katholische Kirche besitzt, auf die Nichtkatholiken. Friedrich Heiler, der Ver- 
fechter einer evangelischen Katholizitat, wird nicht mtide, nach dem Vorgange 
Harnacks seinen protestantischen Glaubensgenossen immer wieder das Vorbild 
der Einheit in der rémisch-katholischen Kirche vor Augen zu halten. Im Hin- 
blick auf die ,,Zerrissenheit‘‘ des Protestantismus sagt er: ,,Wer dieses Bild der 
Zerrissenheit sieht, der mu Gott danken, daB der christliche Einheitsgedanke 
in der rémischen Kirche einen machtigen, wenn auch verzerrten Ausdruck 
empfangen hat. Hier muf die evangelische Christenheit von Rom lernen, und 
sie hat bereits gelernt’.“ 

Endlich noch ein kurzes Wort iiber die politischen Griinde fiir das Er- 
wachen der Wiedervereinigungsbestrebungen. So sehr der Weltkrieg die einzelnen 
Volker einander verfeindet hat, so hat er anderseits auch manche politischen 
Biindnisse hervorgebracht, und unmittelbar nach dem Kriege ist der Vélkerbund 
ins Leben getreten. Diese politischen Dinge liegen zwar, wie Pfeilschifter sagt, 


; N.v Arseniew, Die Kirche des Morgenlandes. Berlin und Leipzig 1926, 100 ff. 
* Felix Wiercinski S. J., Trauriger Verfall der orientalischen Kirchen. In: ,,Der eucha- 
ristische V6lkerbund“ 7 (1927), 65—69. 


’ Friedr. Heiler, Evangelische Katholizitat. I. Miinchen 1926, 159. 
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,auBerhalb der spezifisch-kirchlichen Sphare‘‘, aber sie ,,spielen in die Wieder- 
vereinigungsbestrebungen machtig herein und lenken dieselben oft von den ge- 
raden Wegen der dogmatischen Uberzeugungen der Kirchen ab zu Konzessionen 
an die befreundeten und helfenden Kirchen, zu denen man sich unter anderen 
Verhaltnissen doch wohl nicht entschlossen hatte‘, Aber schon der in den Biind- 
nissen einzelner Volker und Staaten miteinander sowie im Volkerbunde verwirk- 
lichte oder doch erstrebte Gedanke, die Volker und Staaten in héheren Einheiten 
und Gemeinschaften zusammenzufassen, muBte anregen, ahnliches auch auf 
kirchlichem Gebiete zu unternehmen. So sehen wir, wie die politische Entwick- 
lung der letzten 10—15 Jahre fiir die kirchlichen Wiedervereinigungsbestre- 
bungen der Gegenwart nicht ohne Bedeutung gewesen ist. 

2. Doch nun zu diesen Wiedervereinigungsbestrebungen selbst. Bei nadherer 
Betrachtung des Problems gibt es nur zwei Wege, auf denen eine Wiederver- 
einigung mdéglich ist®*. Der erste Weg ist jener, der zu vollkommener Einheit in 
Glaube, Verfassung und Gottesdienst fiihrt. Das ist zweifellos die idealste Art 
der Wiedervereinigung. Sie erfiillt das Wort Christi von dem einen Hirten und 
der einen Herde (Jo 10, 16). Freilich ist die grundlegende Voraussetzung dieser 
Art von Einheit die Oberzeugung, daB die Kirche Christi nach dem Willen ihres 
gottlichen Stifters in Glaube, Verfassung und Gottesdienst eins sein mu8, daB 
es sich also hierbei nicht um menschliche, sondern um gottliche Einrichtungen 
handelt. Diese Uberzeugung ist vor allem in der rémisch-katholischen Kirche 
vorhanden. Sie ist daher Vertreterin dieser idealsten Form der Wiedervereinigung 
oder der echten Unionsidee, wie F. Fuchs sagt. Fiir sie kommt eine andere Art 
der Union grundsatzlich nicht in Frage. Weil sie sich als die Kirche Christi weiB, 
sieht sie die Lésung des Unionsproblems darin, daB sich die anderen Kirchen 
und Gemeinschaften in allen wesentlichen Dingen des Glaubens, der Verfassung 
und des Gottesdienstes ihr anschlieSen. Uber unwesentliche Besonderheiten 
wiirde sie mit sich reden lassen, wie ja ihr Verhalten gegentiber den unierten 
Orientalen beweist. N. Sdderblom nennt diese, vor allem von der romisch-katho- 
lischen Kirche gepflegte Art der Wiedervereinigung ,,die Methode der Auf- 
saugunge“ und lehnt sie von seinem protestantischen Standpunkt aus ab?°. Das 
ist begreiflich. Aber dem mu widersprochen werden, wenn er meint, Rom 
fordere, ,,daB alle anderen ihre religidsen Einsichten und die eigene Geschichte 
verleugnen und wie Emigranten ihres religidsen Vaterlandes sich Rom einglie- 
dern‘. Was Konvertiten aus anderen christlichen Kirchen an wahrhaft Christ- 


8 Georg Pfeilschifter, Die kirchlichen Wiedervereinigungsbestrebungen der Nachkriegszeit. 
Miinchen 1923, 12 f. 

® Vgl. zum folgenden Friedrich Fuchs, Von der echten und unechten Unionsidee. In: 
»Hochland‘‘ 22 (1924/25), 347351; Séderblom, a. a. O. 108—187. 

10 Séderblom, a. a. O. 114—123. Ebenso René Heinrich Wallau, Die Einigung der Kirche 
vom evangelischen Glauben aus. Berlin 1925. Er sagt kurz und biindig von dem katholischen 
Einigungsgedanken: ,,Er ist indiskutabel fiir den Protestantismus", 21. 

ll Séderblom, a.a.O. 121 f. 
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lichem mitbringen, das brauchen sie durch die Riickkehr zur Mutterkirche 
keineswegs zu verleugnen oder gar preiszugeben. Denn die katholische Kirche 
besitzt die ganze Lebensfiille alles dessen, was von Christus seiner Kirche anver- 
traut worden ist. Solche Konvertiten finden daher in der katholischen Kirche 
das wahrhaft Christliche ihrer religidsen Heimat wieder, ja einen noch viel groBe- 
ren Reichtum an solchen Werten. Sie brauchen sich daher innerhalb der katho- 
lischen Kirche keineswegs als ,,Emigranten“ zu fihlen. 

Neben der rémisch-katholischen Kirche ist auch die Ostkirche Vertreterin 
der echten Unionsidee. Auch sie ist ja iiberzeugt, die wahre Kirche Christi zu 
sein und von ihrem Kirchenbegriffe aus kann sie keinen anderen Standpunkt ver- 
treten. Lehrreich ist in dieser Beziehung die AuSerung des Bulgaren Prof. 
Dr. Stephan Zankow, der auf dem 10. internationalen Altkatholikenkongref in 
Bern (2.—4. September 1925) iiber die Beziehung des Altkatholizismus zu den 
orthodoxen Kirchen des Ostens sprach. Er sagte: ,,Ich betrachte es hier als 
meine Pflicht, hervorzuheben, da, meinen Informationen nach, vom orthodoxen 
Standpunkte eine Einigung der beiden Kirchen ohne eine Einigung und Einheit 
des Glaubens nicht méglich ist. Wir Orthodoxen kénnen nicht den Standpunkt 
akzeptieren, daB die universelle christliche Liebe eine interkonfessionelle Indiffe- 
renz bedeute und daB die kirchliche Einigung auf einer solchen Indifferenz auf- 
gebaut werden kénnte?*“‘. Im gleichen Sinne hatte sich schon 1920 auf der 
Praliminarversammlung der Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchenverfassung 
zu Genf vom 12. bis 20. August der Metropolit von Nubien, Nikolaos Evangelides, 
ausgesprochen?3, 

Endlich erstrebt auch die eben erwadhnte ,,Weltkonferenz fiir Glaube und 
Kirchenverfassung“, eine wesentlich protestantische Griindung, nichts anderes 
als die Wiedervereinigung im Sinne der echten Unionsidee. Wir kommen darauf 
noch zurtick. 

Neben der idealen Form der Wiedervereinigung, wie wir sie bisher kennen 
gelernt haben, gibt es noch eine zweite. Diese sieht von einer Einigung im Glau- 
ben usw. ab und begniigt sich mit der Einheit in gewissen praktischen Fragen. 
Wird diese Art der Einigung, die wir mit Fuchs als die unechte Union bezeichnen 
mochten, als letztes Ziel der Einigungsarbeit erstrebt und nicht etwa nur als 
eine Vorstufe auf dem Wege zur vollkommenen Union, wie sie im Vorhergehenden 
geschildert wurde, so liegt der Gedanke zugrunde, daB es sich bei Dogma, Kultus 
und Verfassung der einzelnen Kirchen und Gemeinschaften um Produkte der 
geschichtlichen Entwicklung handelt, also um Menschenwerk, nicht um géttliche 
Stiftungen, nicht um den ausgesprochenen Willen Christi. Mag man auch Dogma, 
Kultus und Verfassung der einzelnen Kirchen in ihrem religidsen und erziehe- 
rischen Werte noch so hoch achten als das ,, Sondergut“, das ihnen eigentiimlich 
ist, an der Auffassung, daB es sich hier nicht um eine unitas in necessariis handelt, 


a EER Sie el ees 
1% Internationale kirchliche Zeitschrift N. F. 15, 1925, 216. 
18 Vel. Pfeilschifter, a. a.O. 23; Wallau, a.a.O 143. 
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kommt man nicht vorbei. Tatsachlich vertreten denn auch die Hauptverfechter 
der unechten Union diesen Standpunkt. Statt vieler sei nur N. Séderdlom ange- 
fihrt. Er nennt die Union in praktischen Dingen die ,,Methode der Liebe‘, und 
stellt die Forderung auf: ,,Man sollte doch jeder Gemeinschaft vollige Freiheit 
lassen, ihren eigenen Glauben und ihre eigenen Angelegenheiten zu regeln. Ist 
denn unser aufrichtiges Verlangen, dem Herrn nachzufolgen, nicht genug? Ist 
es notwendig, auf die Frage unserer verschiedenen Glaubensbekenntnisse, An- 
schauungen und Gewohnheiten einzutreten, wenn das groBe Gemeinsame tat- 
sdchlich in unserem Herzen lebt, namlich der Gehorsam gegen den Ruf unseres 
Herrn ?“ Danach ware also das einigende Band der Christenheit die Nachfolge 
Christi oder der Ruf unseres Herrn. Aber wie verschieden wird dies aufgefaBt! 
Sdderblom sind die verschiedenen christlichen Kirchen und Sekten gewisser- 
maBen nur Aste und Zweige eines Baumes, haben also alle gleiches Daseinsrecht. 
,,Die eine katholische allgemeine 6konomische Kirche hat drei Hauptteile: den 
orthodoxen, den rémischen und den evangelischen, auBerdem kleinere Gemein- 
schaften, die nicht zu diesen drei groBen Gruppen gehéren’*.“‘ Bei einer der- 
artigen Relativierung ist allerdings fiir die ideale und vollkommene Einigung 
kein Raum. Diese zu erstreben ware sogar ein Unrecht gegeniiber der Eigenart 
der einzelnen Kirchen und Sekten, deren jede ja ihr gutes Recht hat. Daher 
kommt fiir die meisten Vertreter dieser Art von Union eine solche im Glauben 
gar nicht in Frage, sondern nur in praktischen Fragen, die als letztes Ziel aller 
Einheitsbestrebungen angesehen wird. — Aber man konnte sich auch auf den 
Standpunkt stellen, daB die Union im Praktischen, die Methode der Liebe, wie 
Séderblom sagt, nur etwas Vorlaufiges sei, ein Durchgangsstadium zu einer voll- 
endeten Union. Zweifellos ist der Gedanke richtig, da schon vieles gewonnen ist, 
wenn zundchst einmal die Einheit in praktischen Fragen des christlichen Lebens 
erreicht ist. Freilich diirfen wir uns nicht dariiber tauschen, daB die Verschieden- 
heit der Glaubensstandpunkte auch eine Verschiedenheit im Handeln und Leben 
bedingt. Immerhin: wenn auch nicht in allem, in vielen Dingen lieBe sich doch 
eine Gemeinschaft herstellen und diese kénnte die Vorstufe ftir die echte Union 
* werden. Pfeilschifter redet in diesem Sinne einer Union aller Kirchen, mit Ein- 
schluB der rémisch-katholischen, das Wort: ,,Was ichin der Gegenwart fiir 
moglich und wiinschenswert halte — ich spreche hier, wie ich ausdrticklich 
‘bemerken mochte, nur fiir meine private Person — lage auSerhalb jeder wirk- 
lichen Kirchenunion und mit bewu8tem Ausschluf einer solchen und bestiinde, 
unter gegenseitiger respektvoller Anerkennung des dogmatischen, rechtlichen 
und kultischen Besitzstandes der Kirchen, in der niichternen praktischen Zu- 
sammenarbeit aller christlichen Kirchen ohne Ausnahme zum Zwecke der Ver- 
wirklichung der allgemeinsten christlichen Ideale auf den Gebieten des inter- 
nationalen, des sittlichen, des wirtschaftlichen und sozialen Lebens etwa im 


14 Séderblom, a. a. O. 161 f. 15 Sdderblom, a. a. O. 29. 
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Sinne eines verbesserten Weltbundes fiir Freundschaftsarbeit durch die Kir- 
chen 

Wie werden nun die beiden dargelegten Wege der echten und unechten Union in 
der Gegenwart verwirklicht ? Richten wir zunachst unseren Blick auf die romisch- 
katholische Kirche, die, solange es Spaltungen in der Christenheit gegeben 
hat, stets bemiiht war, sie zu iiberwinden und von ihrem dargelegten dogmatischen 
Standpunkt danach strebte, die von ihr getrennten Christen wieder mit sich 
zu vereinigen. In der Gegenwart ist die Unionsarbeit der rémisch-katholischen 
Kirche besonders auf die groBe orthodoxe Kirche des Ostens gerichtet. Was 
an einzelnen Bemiihungen geschehen ist und geschieht, habe ich kurz in der Uber- 
sicht: ,,Rom und die Ostkirche‘‘ in dieser Zeitschrift 1926, S.70f. erwahnt. 
Einiges sei noch hinzugefiigt. Gerade der gegenwartige Heilige Vater, Papst 
Pius XI., bringt den Orientalen ein besonderes Verstandnis, eine besondere vater- 
liche Liebe entgegen. So richtete er in der Enzyklika: ,,Ecclesiam Dei‘ vom 
12. November 1923 aus AnlaB der Feier des 300jahrigen Todestages des hl. Josa- 
phat, Erzbischofs von Poloczk, der im Jahre 1623 um der Union mit Rom willen 
den Martertod starb, warme Worte der Einladung zur Union an die getrennten 
Briider des Ostens: ,,Ad... unitatem cum dissidentes impense cohortamur, tum 
christifideles universos. .. contendere cupimus, ut pro viribus suam quisque Nobis. 
operam studiumque navet?’.“ In dem Konsistorium vom 24. Marz 1924 auferte 
er sich iiber die Unionsfrage: ,,Dieses Werk darf mit Hoffnung auf Gelingen nur 
unter einer dreifachen Bedingung versucht werden: wir miissen ablegen unsere im 
Laufe der Jahrhunderte erworbenen falschen Auffassungen in bezug auf den 
Glauben und die Institution-der orientalen Kirchen; die Orientalen miissen ihrer- 
seits bestrebt sein, sich eingehender die Identitat ihrer Vater mit dem Glauben 
der lateinischen Vater zu betrachten; endlich mu8 auch von beiden Seiten der 
Austausch der Meinungen im Geiste der briiderlichen Liebe stattfinden’®.“‘ Zu- 
gleich forderte er den Abtprimas der Benediktiner auf, eine Kongregation seines 
Ordens mit slawischem Ritus einzurichten, was auch inzwischen geschehen ist. 
Einen besonderen Anla8, Sympathie den Orientalen zu bezeugen, bot die 16. Jahr- 


16 Pfeilschifter, a. a. O. 33 f. Auch A. v. Martin beurteilt die Union in praktischen Fragen 
als etwas Unvollkommenes. Mit Bezug auf die Tagung in Stockholm, die bekanntlich als 
Schopfung Séderbloms im Dienste dieser Union in praktischen Fragen stand, sagt er: ,,Und 
gewi8 ist Stockholm noch im Stande der Unvollkommenheit — weil der Wille zur Einen Kirche 
noch nicht in geniigender Freiheit von fremdartigen, dem Blick auf die ,, Welt‘ entstammenden 
Strebungen sich ans Licht ringen konnte. Aber ein GroBes ist schon dies — auch von rémischer 
Seite hat man’s bezeugt —, daB Christen vieler Bekenntnisse, und die recht vielerlei Verschie- 
denes diinket um Christum—, daB sie, aller Meinungsverschiedenheiten ungeachtet, sich hier 
sammelten um des Einen Kénigs Fahne. Doch darf dies Vielerlei dessen, was uns dtinket um 
Christum, nur ein Vorletztes sein. Der Eine Herr fordert auch Einen Glauben. 
In: ,,Una Sancta“ 1927, 6. Die Sperrungen sind von mir. 

™” Acta Ap. Sedis vol. 15, n. 12, pag. 579. 

1® Acta Ap. Sedis vol. 16, n.4, pag. 121 sqq. Vgl. auch Berg, a. a. O. 32. 
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hundertfeier des Nicanums im Jahre 1925. Nachdem Pius XI. schon vorher in 
einem geheimen Konsistorium auf die Bedeutung dieses Ereignisses hingewiesen 
hatte, richtete er am 4. April 1925 ein Schreiben an Kardinal Tacci, den Sekretar 
der ,,Congregatio pro ecclesia orientali‘, in dem er ihn aufforderte, die 16. Jahr- 
hundertfeier des Nicénums in gebiihrender Weise zu veranlassen*. Als der 
eigentliche Gedachtnistag wurde der 15. November 1925 gefeiert. In der vorher- 
gehenden Woche fanden in der Lateranbasilika taglich feierliche Gottesdienste 
in den verschiedenen orientalischen Riten statt, am 15. selbst ein Pontifikalamt 
im griechisch-byzantinischen Ritus in der Petersbasilika, bei dem der Heilige 
Vater selbst assistierte und u. a. das nizinische Glaubensbekenntnis in griechi- 
scher Sprache mit lauter Stimme verktindete2®. Auch die karitativen Unter- 
nehmungen des Papstes sowohl in Rom selbst als auch seine grofartige Unter- 
stiitzung der hungernden Russen, von der ebenfalls in dieser Zeitschrift 2 (1925), 
290 f. schon berichtet wurde, zeigen die Liebe des obersten Hirten der katho- 
lischen Kirche zu den getrennten Gliedern der Ostkirche. Freilich offizielle Ver- 
handlungen mit Vertretern der Ostkirche haben nicht stattgefunden. Dafiir 
ist die Stunde noch nicht gekommen. Das wei8 man in Rom sehr wohl. Mit 
Recht urteilt Pfeilschifter: ,,Man gibt sich in Rom tiber die Schwierigkeiten einer 
unmittelbaren Union mit den Orthodoxen keinerlei IIlusionen hin und ist sich der 
grofen Verantwortung gegeniiber der orthodoxen Kirche gerade in der Gegen- 
wart voll bewuBt?1.“ Zundchst gilt es, eine Atmosphare des Vertrauens zu 
schaffen, und dem sollen die rémischen Bemtihungen dienen. So handelt es sich 
hier also vor allem um mittelbare Unionsarbeit. 

Auch auBerhalb Roms wird solche Unionsarbeit geleistet. In Velehrad in 
Mahren besteht die sogenannte Academia Velehradensis, welche die Union mit 
der Ostkirche, besonders mit den slawischen Orthodoxen, zu fordern bestrebt ist. 
Auch besteht hier ein Seminar fiir slawische Missionen, und es werden hier Kon- 
gresse abgehalten unter Teilnahme von Gelehrten aus der ganzen katholischen 
Kirche sowie auch von Orthodoxen, um das Unionsproblem zu besprechen. Der 
letzte dieser Kongresse fand im Jahre 1924 statt. Papst Pius XI. konnte im 
geheimen Konsistorium vom 18. Dezember 1924 auf den gliicklichen Verlauf 
dieses Kongresses hinweisen??. 

Wie in Rom selbst so verbindet man auch auferhalb mit der theologischen 
Arbeit die karitative. So hat man von katholischer Seite auBer in Rom in Paris, 
Briissel, Mecheln, Lowen, Prag, New York, Berlin usw. Fiirsorgestellen fiir die 
durch den Bolschewismus vertriebenen oder zur Auswanderung gezwungenen 
Russen eingerichtet. In taktvoller Weise nimmt man bei der Tatigkeit dieser 
Stellen ,,Riicksicht auf die religidse und nationale russische Psyche“, wie Berg, 


19 Acta Ap. Sedis vol. 17, n. 5, pag. 187s., Orientalia christiana Nr. 16, pag. 270s. 
20 Nahere Angaben s. bei Berg, a. a. O. 38—42. 

21 Pfeilschifter, a. a. O. 25. 

2 Vgl. Orientalia christiana Nr. 12, pag. 240f. 
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der Leiter der Berliner Stelle, sagt2®. Jede Proselytenmacherei wird sorgfaltig 
vermieden. : 

Ein ganz besonderes Verdienst um die Unionsarbeit hat sich Kardinal Mer- 
cier, der im vorigen Jahre verstorbene Erzbischof von Mecheln, erworben. In 
Verbindung mit den iibrigen belgischen Bischéfen hat er ein eigenes Liebeswerk 
fiir die Orthodoxen geschaffen und auf der ,,Studien- und Gebetswoche* zu 
Briissel im September 1925 seiner Sympathie fiir die getrennten Briider in schon- 
ster Weise Ausdruck gegeben?4. Kein Wunder daher, da8 sein Tod auch in 
orthodoxen Kreisen lebhafte Anteilnahme fand. 

Endlich sei noch erwahnt die Wiener Unionstagung, die von der dsterreichi- 
schen Leogesellschaft in den Tagen vom 24. bis 27. Mai 1926 veranstaltet wurde. 
Auch die Gorresgesellschaft hatte zwei Vertreter entsandt. Katholische Gelehrte 
erérterten das Problem der Union von Abendland und Morgenland nach seinen 
verschiedenen Seiten in wissenschaftlicher Griindlichkeit. Von orthodoxer Seite 
sprach der russische Baron Wrangel. Die Tagung endete mit einer Reihe von 
Resolutionen an den Heiligen Vater, die praktische Vorschlage fiir die zu er- 
strebende Union machten. U. a. wurde gebeten, orthodoxen Theologen moége 
das Studium an katholisch-theologischen Fakultaten gestattet werden”. 

Zahlreich sind also die Unionsbemiihungen auf katholischer Seite gegentiber 
der orthodoxen Ostkirche. Noch einmal sei betont: Nicht um Erstrebung 
einer unmittelbaren Wiedervereinigung kann es sich dabei handeln. Nach 
- menschlichem Ermessen liegt diese noch in weiter Ferne. Aber es ist zweifellos 
wertvoll, wenn morgenlandischer und abendlandischer Katholizismus einander 
ndhertreten, wenn man sich gegenseitig besser kennen lernt und so allmahlich 
die Spannungen beseitigt werden, welche die Trennung und die ihr folgende 
Geschichte verursacht haben. 

Noch einer anderen gro8en christlichen Gemeinschaft ist der romische Katho- 
lizismus in den letzten Jahren naher getreten: der anglikanischen Kirche. 
Gedacht ist hier an die Besprechungen, die unter der Agide des Kardinals Mercier 
in Mecheln zwischen rémisch-katholischen und anglikanischen Kirchenmannern 
stattgefunden haben®*. Von vornherein sei darauf hingewiesen, daB diese Be- 
sprechungen rein private Veranstaltungen waren und da keine der beiden 


3 Berg, a.a. O. 44. 

*4 Berg, a.a.O. 44 ff; vgl. dartiber auch den interessanten Bericht von Maria Louise Lascar, 
Von der Briisseler Tagung: ,,Pour l’union des églises‘‘. In: ,,Abendland“ 1, 1925/26, Nr. 3, 91 f. 

5 Vel. Felix Haase, Die Bedeutung der Wiener Unionstagung. In: ,,Schlesisches Pastoral- 
blatt’’ 46, 1926, 97—102. 

26 Vel. dazu Paul Simon, Kirchliche Einigungsbestrebungen in England und Deutschland. 
In ,,Theologie und Glaube 16, 1924, 291—314; Urban Zurburg, Rom und Canterbury. In 
» Hochland“ 21, 1923/24, 76—85; Artikel Mecheln in dieser Zeitschrift’ 1, 1924, 98 f.; Wadau, 
a. a. O. 63 f.; K. Neuhaus, Die Kirche von England und Rom. In: ,,Internationale kirchliche 
Zeitschrift N. F. 14, 1924, 22—42; Ad. Kiiry, Rom und Canterbury. Ebenda 15, 1925, 163 
bis 167; F. Heiler, a. a. O. 328 ff. 
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Kirchengemeinschaften ihnen einen offiziellen Charakter gegeben noch zu geben 
gewtinscht hat. Da® gerade Manner der anglikanischen Kirche mit solchen der 
romisch-katholischen in Fiihlung traten, hat seinen Grund in der besonderen Eigen- 
art der anglikanischen Kirche. Sie hat aus der katholischen Tradition sich weit 
mehr bewahrt als die meisten anderen protestantischen Kirchen. Ihre Verfas- 
sung ist bischéflich, aus der katholischen Zeit iibernommen. Neben den Bi- 
schofen walten Priester und Diakone ihres Amtes. Leo XIII. hat bekanntlich in 
seiner Bulle: ,,Apostolicae curae‘‘ vom 18. September 1896 die Giiltigkeit der 
anglikanischen Weihen verneint. Die anglikanische Hierarchie halt aber nach 
wie vor an der Giiltigkeit ihrer Weihen fest und hat die Uberzeugung von der 
Rechtmafigkeit ihrer apostolischen Sukzession. Auch ihre Liturgie enthalt 
viele katholische Elemente. Das sogenannte Book of common prayer, entstanden 
1549, seit 1661 im wesentlichen unverandert, hat vieles aus dem rémischen 
Missale und Brevier bis auf den heutigen Tag erhalten. So ist auch hier der Zu- 
sammenhang mit der romischen Mutterkirche in vielen Stiicken gewahrt2’. Ist so 
die anglikanische Kirche in ihrer Verfassung und Liturgie katholisierend und 
das BewuBtsein davon in dem anglikanischen Kirchenvolk tief eingewurzelt, so 
mu8 ihre Lehre, wie sie in den offiziellen 39 Artikeln festgelegt ist, als kalvini- 
sierend beurteilt werden®®. Und hier ist die groBe Kluft zwischen der rémisch- 
katholischen und anglikanischen Kirche. Die eigenartige Mischung aber von 
katholischen und protestantischen Elementen, wie sie in der anglikanischen 
Kirche gegeben ist, erklart es jedoch, da in ihr auch eine katholisierende Rich- 
tung, die sogenannte Hochkirche, Verbreitung und Einflu8 gewinnen konnte. 
Aus dieser hochkirchlichen Richtung sind in neuerer Zeit die sogenannten Anglo- 
katholiken hervorgegangen, deren Fiihrer der greise Lord Halifax ist. Dieser 
Lord Halifax ist es auch, der die erste Anregung zu den viel besprochenen ,,Unter- 
haltungen“ von Mecheln gegeben hat. Er trat im Oktober 1921 mit dem ihm 
bekannten Abbé Portal, einem Lazaristen, dem friiheren Oberen des grofen 
Seminars in Paris, an Kardinal Mercier heran. Anfangs 1922 fand die erste Be- 
sprechung statt. AuBer Lord Halifax nahmen von anglikanischer Seite teil: 
Dr. Armitage Robinson, Dekan von Wells, und Dr. Frere, Oberer der anglo-katho- 
lischen Ordensgemeinschaft der Resurrektionisten. Durch das Ministerium Bald- 
win ist er inzwischen Bischof von Truro geworden. Beide sind angesehene Ge- 
lehrte der anglikanischen Kirche. Von katholischer Seite nahmen auBer Kardinal 


27 Paul Simon urteilt: ,,Der konservative Englander hat auch in der anglikanischen Litur- 
gie noch den Zusammenhang mit der alten katholischen Liturgie bewahrt, und jeder Katholik 
wird selbst heute noch trotz des veranderten AuBeren in dieser verstiimmelten Liturgie die 
Verwandtschaft mit seiner eigenen erkennen.“ A.a.O. In ,,Theologie und Glaube“ 16, 1924, 
309. Uber eine neuerdings geplante Reform des Common prayer Book berichtet die K6lnische 
Volkszeitung vom 19, Februar 1927, Nr. 131. 

28 Die 39 Artikel, das offizielle Bekenntnis des Anglikanismus, sind abgedruckt bei E. F. 
Karl Miiller, Die Bekenntnisschriften der reformierten Kirche. Leipzig 1903, 505—521. 
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Mercier der genannte Abbé Portal und sein Generalvikar Mgr. van Roey, der 
inzwischen Erzbischof von Mecheln und Nachfolger des Kardinals Mercier ge- 
worden ist, daran teil. Bei dieser ersten Besprechung wurde vor allem der 
private Charakter der Veranstaltung hervorgehoben. Die zweite Unterhaltung 
fand im Marz 1923 zwischen denselben Mannern statt. Hier wurden manche 
Probleme erértert, die nach Einigung in den Fragen der Lehre auftauchen wir- 
den. Wahrend der Erzbischof von Canterbury von der ersten Besprechung keine 
Kenntnis hatte, nahm er von der zweiten freundschaftlich Kenntnis. Die dritte 
Unterhaltung fand im November 1923 statt. Zu den bereits genannten Angli- 
kanern kamen noch Dr. Charles Gore, ehemals Bischof von Oxford, und Dr. Kidd, 
Leiter des Keblekollegs in Oxford. Auch diese beiden Manner sind Anhanger der 
hochkirchlichen bzw. anglokatholischen Richtung. Auf katholischer Seite nah- 
men aufer den friiheren Vertretern noch teil Mgr. Pierre Batifjol, der beruhmte 
Pariser Kirchenhistoriker, und Abbé Hemmer, Pfarrer von La Trinité in Paris, 
ebenfalls friiher Professor der Kirchengeschichte am Institut catholique von 
Paris. Bei dieser dritten Unterhaltung wurde mehr in die Tiefe gegangen: die 
groBen geschichtlichen und dogmatischen Differenzen, besonders die Frage des 
papstlichen Primates, wurden besprochen. Eine Einigung wurde nicht erzielt. 
Die vierte und bisher letzte Unterhaltung fand im Mai 1925 statt, und zwar 
zwischen denselben Mannern wie auch die dritte. Auch diese Besprechung ver- 
lief ergebnislos. 

So scheinen auch diese Unterhaltungen das Schicksal der fritheren Unions- 
versuche zu teilen: zu einem konkreten Erfolg haben sie nicht geftihrt. Das kann 
den nicht wundern, der an die groBe dogmatische Kluft denkt, welche die beiden 
Kirchen voneinander trennt, worauf oben schon hingewiesen wurde. Wie tief. 
der Gegensatz zwischen Rom und England auch heute noch ist, zeigt die Tat- 
sache, da8 ,,diese Zusammenkiinfte ... in England Gegenstand heftigster Kritik 
geworden?** sind. Auch von rémisch-katholischer Seite in England wurden die 
Besprechungen ungiinstig beurteilt, wie der Hirtenbrief des Kardinals Bourne 
von Westminster zeigt, der am 2. Marz, 1924 in den Kirchen der Erzdidzese ver- 
lesen wurde®. Kardinal Mercier dagegen, der in einem Hirtenbrief vom 18. Ja- 
nuar 1924 ebenfalls iiber ,,Les conversations de Malines‘‘ handelte, urteilte 
giinstiger**. Interessant ist darin, daB Kardinal Mercier auf das Einverstardnis. 
des Papstes beziiglich der Mechelner Besprechungen hinweisen kann®2. Auch ist. 
er sich der groBen dogmatischen und sonstigen Gegensatze bewuBt, welche beide. 


*® Wallau, a. a. O. 63. Naheres bei Zurburg, a. a. O. 82 ff. 

30 Simon, a. a. O. 298 ff. 

*1 Simon, a. a. O. 296 ff. Das Hirtenschreiben des Kardinals ist abgedruckt in dem wich-. 
tigen Quellenwerk: G. K. A. Bell, Documents on Christian Unity 1920—1924. Oxford 1925,, 
349—365. 

SBE TESaot : »++-ll nous suffisait de savoir que nous marchions d’accord avec |’Autorité 
supreme, bénis et encouragés par Elle.‘ Bell, a. a. O. 353. 
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Kirchen voneinander trennen, und hebt hervor, daf beide Parteien in Treue ihren 
Standpunkt vertraten. Von sich und seinen Freunden kann er sagen, daB sie 
keinen einzigen Artikel ,,du Credo catholique, apostolique et romain*‘ preis- 
zugeben bereit gewesen waren. Aber gegeniiber den mancherlei Kritiken, welche 
die Unterhaltungen gefunden hatten, hebt er deren gute Wirkung hervor: Die 
Gemiiter und Herzen sind einander naher gekommen. Und das ist in der Tat der 
zwar bescheidene, aber erfreuliche Erfolg der Mechelner Veranstaltung. Auch 
darin ist gewiS dem Kardinal beizupflichten, da8 eine Einigung der Kirchen 
tiberhaupt nur durch die Initiative einzelner grofer Fiihrerpersonlichkeiten statt- 
finden wird. Ihnen wird dann, so meint er, das Volk folgen. In Mecheln aber 
wurde ein Anfang gemacht, dafi fiihrende Persénlichkeiten aus zwei groBen 
Kirchengemeinschaften einander nahertraten und in freundschaftlicher Weise 
uber das Problem der Wiedervereinigung sprachen. Ein weiteres Ergebnis haben 
allerdings diese Besprechungen nicht gehabt. 

- An letzter Stelle dieses Teiles unseres Aufsatzes, der tiber die Unionsbe- 
muhungen von katholischer Seite handelt, noch einige Bemerkungen iiber die 
Beziehungen dieser Art zu den Protestanten. Zweifellos sind wir deutsche 
Katholiken daran besonders interessiert ; denn Deutschland ist das Geburtsland 
der Reformation, und wohl kein anderes Land hat so unter der konfessionellen 
Spaltung in Vergangenheit und Gegenwart leiden miissen wie unser Vaterland. 
Und doch diirfte wegen des tiefen wesenhaften Gegensatzes, der zwischen der 
rémisch-katholischen Kirche und dem Protestantismus in seinen verschiedenen 
Formen besteht, sowie auch wegen der traditionellen Feindschaft der Prote- 
stanten gegen alles Katholische, bescnders gegen das Papsttum, in absehbarer 
Zeit von einer Wiedervereinigung nicht die Rede sein kénnen. Es wird wohl bei 

der gegenwartigen konfessionellen Spaltung unseres Vaterlandes noch lange Zeit 
 hindurch bleiben. Einzelne Konvertiten wird es, wie bisher, so auch in Zukunft 
auf beiden Seiten geben. Da8B man diesen Konvertiten, soweit sie zur katho- 
lischen Kirche tibergetreten sind, seine Aufmerksamkeit zuwendet, dagegen 
kann kein verniinftig denkender Protestant etwas einwenden, ebensowenig wie 
ein Katholik es im umgekehrten Falle tun kann. Auch dagegen ist nichts einzu- 
wenden, wenn jede der beiden groBen Konfessionen in einer Weise, welche weder 
die Liebe noch die Wahrheit verletzt, Konvertiten zu gewinnen sucht. Es liegt 
eben in dem BewuBtsein des Wahrheitsbesitzes zugleich der missionarische 
Drang, von diesem Gute anderen mitzuteilen. So schreibt der protestantische 
Theologe Emmanuel Hirsch von den Protestanten: , Wir miissen Evangelisation 
treiben. Es ist fiir mich eines der schmerzlichsten Zeugnisse fiir die Unkraft des 
evangelischen Christentums von heute, da dieser Ruf zur Evangelisation an 
unseren Briidern in der Gefangenschaft [Roms] von uns kaum mehr gehort 
wird#4.“° Mit Recht bemerkt M. Pribilla dazu: ,,Wir brauchen diese herzhaften 


83 Bell, a. a. O. 354. 
34 F. Hirsch, Die Einheit der Kirche. In: ,,Zeitschrift fiir system. Theologie“ 3, 1925, 388. 
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Darlegungen nur mit entgegengesetztem Vorzeichen zu versehen, um die kon- 
fessionelle Haltung und das Recht der Katholiken darzutun®.“ Von diesem 
Rechte Gebrauch zu machen, haben sich nun zwei Organisationen zum Ziele 
gesetzt, die in der Nachkriegszeit entstanden sind: der Winfriedbund und der 
Eucharistische Voélkerbund. Beide wurden 1920 gegriindet. Der Winfried- 
bund entstand in Fulda am Grabe des hl. Bonifatius unter dem Segen der deut- 
schen Bischéfe. Er hat seinen Sitz in Paderborn und ist in allen deutschen Di6- 
zesen verbreitet. Sein Zweck ist die Mitarbeit an der Wiederherstellung der 
Glaubenseinheit in unserem Vaterlande, und seine Mitte! sind Belehrung, Gebet 
und Beispiel -— also durchaus Mittel, die in den Grenzen der Liebe und Wahrheit 
bleiben. Einen ganz ahnlichen Zweck verfolgt der von dem Jesuiten P. Anton 
Puntigam in Wien gegriindete ,,Eucharistische Vélkerbund“. Sein Ziel ist weiter 
als das des Winfriedbundes: Einigung der Katholiken der ganzen Welt, Wieder- 
vereinigung der getrennten Christen, Einverleibung der Nichtchristen in die 
heilige Kirche. Unter den Mitteln wird besonders das Gebet, die heilige Messe 
und die heilige Kommunion angegeben. So tragt dieser Verein vorwiegend den 
Charakter einer Gebetsvereinigung, wie auch die von seiner Leitung heraus- 
gegebene Zeitschrift: ,,Der eucharistische Volkerbund‘“ meist erbaulichen In- 
haltes ist. Abgesehen von diesen Vereinen, die privater Initiative entsprungen 
sind, haben offizielle Bemiihungen etwa seitens des Papstes oder der Bischofe 
nicht stattgefunden, waren auch bei Lage der Dinge nicht geeignet, das Unions- 
werk zu fordern. Dazu ist die Stunde noch nicht gekommen — nach menschlicher 
Voraussicht noch lange nicht. 

3. Nachdem im vorhergehenden von dem Standpunkt und den Bemiihungen 
um die Union seitens der rémisch-katholischen Kirche die Rede war, miissen 
wir jetzt den Unionsbestrebungen anderer Kirchen unsere Aufmerksamkeit 
widmen. An erster Stelle sei hier genannt die anglikanische Kirche, die 
Kirche GroSbritanniens und seiner zahlreichen Dominien. Schon der Umstand, 
daB diese Kirche in dem ganzen britischen Weltreich verbreitet und von ihm ge- 
tragen ist, macht sie zu einem geeigneten Boden fiir derartige Bestrebungen. 
Dazu kommt, daf die bereits erwahnte Mischung katholischer und protestan- 
tischer Elemente sie befahigt, in Beziehung zu treten sowohl zu den Kirchen, 
welche wie die orthodoxe Ostkirche und die altkatholische Kirche wesentliche 
Bestandteile des Katholizismus besitzen, als auch zu den protestantischen Kir- 
chen, mit denen sie vor allem der Grundcharakter ihrer Lehre verbindet. In den 
letzten Jahren hat die anglikanische Kirche nach beiden Richtungen hin eine 
besonders eifrige Tatigkeit entfaltet. Die letzte sogenannte Lambethkonferenz 
vom Jahre 1920, an der 252 anglikanische Bischéfe teilnahmen, erlie8 einen Auf- 
ruf an alle Christglaubigen in Sachen der Wiedervereinigung der Christenheit®*. 


3 M. Pribilla, a. a. O. 31. 
* Einen ausfihrlichen Bericht iiber diese Lambethkonferenz siehe in: ,,Internationaler 
kirchlicher Zeitschrift‘’ N. F. 10, 1920, 248—262.— Der Aufruf steht S. 250—54 ;vgl .auch 
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Bemerkenswert ist in diesem Aufruf zunachst der relativistische Standpunkt, 
der gegeniiber den einzelnen Kirchen und Gemeinschaften eingenommen wird. 
Der Protestant Wallau kennzeichnet diesen Standpunkt des Aufrufs mit folgen- 
den Worten: ,,Die kirchliche Mannigfaltigkeit findet ... ihre Anerkennung. 
Uberall Teilkirchen der einen Kirche Christi — aber jede von ihnen birgt Wahr- 
heiten und Gaben, die eigentlich der ganzen Kirche gehéren und die verkommen 
miuissen, wenn sie in der Abgeschiedenheit des Fiirsichseins gehalten werden®”.“‘ 
Als Mindestma8 der Gemeinsamkeit wird gefordert: 1. Anerkennung der Heiligen 
Schrift, 2. Anerkennung des Nicénums oder Apostolikums, 3. die beiden Sakra- 
mente der Taufe und Eucharistie, 4. ein geistliches Amt ,,als Trager nicht blo 
der inneren Berufung durch den Heiligen Geist, sondern auch der von Christus 
erhaltenen Sendung und der Ermachtigung der ganzen Kirche®*‘. Es ist be- 
achtenswert, daf hier nicht von dem Episkopat die Rede ist, von dem im folgen- 
den in einem besonderen Abschnitt gehandelt wird. Eine direkte Forderung nach 
Annahme des Episkopates ist jedoch hier nicht ausgesprochen, sondern nur der 
Wunsch danach. Das ist offenbar ein Entgegenkommen gegen die zahlreichen 
protestantischen Gemeinschaften, die den Episkopat nicht haben und auch nicht 
haben wollen. Auf dem Wege moglichster Weitherzigkeit in bezug auf Lehre 
und Verfassung wili also diese offizielle Kundgebung des anglikanischen Epi- 
skopates das Unionsproblem lésen. 

Was ist in dieser Beziehung nun wirklich geschehen? Fiir die anglikanische 
Kirche besteht das Problem der Union zunachst gegeniiber den zahlreichen Frei- 
kirchen, die sich auf ihrem Boden gebildet haben. Die anglikanische Staatskirche 
bezeichnet sich als deren ,,Mutterkirche‘‘ und sucht sie wieder mit sich zu ver- 
einen. Der Aufruf wendet sich natiirlich auch an diese Freikirchen. Mancherlei 
Organisationen stehen im Dienste dieser Aufgabe, der sogenannten Home Re- 
union. Das Ergebnis ist jedoch wenig giinstig. ,,Trotz dauernder Versuche ist 
aber bis heute das Programm der Home Reunion noch nicht verwirklicht, auch 
nicht auf foderativem Wege, auf dem allein es Aussicht auf Verwirklichung 
hatte®*.“‘ Doch richtet sich der Blick des Anglikanismus tiber das eigene Kirchen- 
und Sektentum hinaus auch auf die anderen grofen kirchlichen Gemeinschaften. 
Ganz besonders erstrebt man seitens der anglikanischen Kirche eine Annaherung 
an die Ostkirche mit dem Ziele einer endgiiltigen Vereinigung beider Kirchen*®. 


Charles S. Macfarland, Die internationalen christlichen Bewegungen, amerikanisch gesehen. 
Ubersetzt und eingeleitet von D. Adolf Keller, Berlin 1925, 114 ff.; Wallau, a.a.O. 61f.; 
F, Heiler, a. a. O. 271 ff. 

37 Wallau, a. a. O. 61 f. 

38 Internationale kirchliche Zeitschrift N. F. 10, 1920, 252. 

39 Wallau, a. a. O. 60 f.; vgl. dazu auch Simon, a. a. O. 305 ff. 

40 Auch E. Hirsch weist auf diese Bestrebungen der Anglikaner, besonders der Hoch- 
kirchler hin und meint: ,,Eine Vereinigung zwischen Anglikanismus und éstlichen Kirchen 
wiirde eine Weltkirche schaffen, die Rom d4uBerlich wie innerlich weit tiberlegen ware.“ Theol.- 
Lit. Ztg. 47, 1922, 406. 
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Einige Tatsachen modgen diesen Anndherungs- bzw. Vereinigungsversuch be- 
leuchten. An der Lambethkonferenz von 1920 nahm als offizieller Delegierter des 
Patriarchats von Konstantinopel der Metropolit von Demotika, Philaretos, mit 
seinen Begleitern Prof. Komninos von Halki, Archimandrit Dr. Pagonis und 
Archimandrit Kallinicos teil und in Resolution 18 dankte die Konferenz dem 
Patriarchen von Konstantinopel fiir die Entsendung dieser Vertreter, die ge- 
kommen waren, ,,um mit den Mitgliedern der Konferenz Fragen zu besprechen, 
welche die Beziehungen zwischen den anglikanischen und orientalischen Kirchen 
betreffen##“. Infolge dieser gegenseitigen Berithrung auf der Lambethkonferenz 
wurde von anglikanischer Seite ein standiges ,,Eastern Churches’ Committee", 
von orthodoxer Seite entsprechende Komitees in Konstantinopel und Athen 
gegriindet#2. Eine Frucht des Zusammenarbeitens dieser anglikanisch-ortlio- 
doxen Ausschiisse ist die Anerkennung der Giiltigkeit der anglikanischen Weihen 
durch den Patriarchen Meletios von Konstantinopel im Jahre 1922, dem andere 
ostkirchliche Patriarchen und Bischéfe beitraten*?. Das ist gewi8 ein bedeut- 
samer Schritt auf dem Wege der gegenseitigen Annaherung, um so bemerkens- 
werter, als friiher ostkirchliche Theologen ausdriicklich die Giiltigkeit der angli- 
kanischen Weihen ablehnten**. Die Freundschaft der Anglikaner mit den Ortho- 
doxen kam sichtbar zum Ausdruck bei der 16. Jahrhundertfeier des Konzils von 
Nicéa am 29. Juni 1925 in der Westminsterabtei zu London. ,,Die Feier trug 
ein einzigartiges Geprage, weil sich dazu die hervorragendsten Vertreter der 
Kirchen des Ostens mit der ftihrenden Welt der Kirche von England vereinigt 
hatten. Erschienen waren der Patriarch Damianos von Jerusalem, der Patriarch 
Photios von Alexandrien, Metropolit Germanos als Vertreter des Patriarchats 
von Konstantinopel, drei Metropoliten der russischen Kirchen: Benjamin von 
Sebastopol, Antonius von Kiew und Eulogius, das Haupt der Russen im Exil, 
die Metropoliten von Nubien und Jordan, ferner der Erzbischof von Canterbury 
mit einer Reihe anglikanischer Bischéfe und hervorragender anglikanischer 
Geistlicher. Der Feier haben ferner beigewohnt der Erzbischof Séderblom von 
Upsala (Schweden) und der Patriarch der syrischen Kirche**.‘‘ Endlich sei darauf 
hingewiesen, da seit dem Jahre 1920 der Entwurf eines ,,Konkordates‘‘ zwischen 
der anglikanischen, der orthodoxen und der altkatholischen Kirche vorliegt?®. 


4. Internationale kirchliche Zeitschrift N. F. 10, 1920, 256. 42 Ebenda 257. 

48 Ebenda 12, 1922, 176 ff.; 13, 1923, 111—15. 

“4 Vel. Orient. christ. vol. 5, nr. 21, p. 301 f.: ,,Le principal théologien grec, Christos 
Androutsos, professeur a l’école théologique de Halki, prouvait encore en 1904 dans un ouvrage 
spécial, que loin d’avoir des ordinations valides, les anglicans ne pouvaient méme pas conférer 
le baptéme. “‘ 

© Internationale kirchliche Zeitschrift N. F. 15, 1925, 163; vgl. auch Orient. christ. vol. 6, 
nr. 3, p. 161—166, wo auch eine Photographie der in London vereinigten anglikanischen und 
ostkirchlichen Witirdentrager gegeben ist. 

“6 Er ist abgedruckt in englischer und deutscher Sprache in _,,Internationaler kirchlicher 
Zeitschrift‘’ N. F. 10, 1920, 195215. 
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Er ist ausgearbeitet von der ,,Kommission der amerikanisch-bischoflichen Kirche 
zur Pflege der Beziehungen mit den Kirchen des Orients und der Altkatholiken*”“. 
Aus dem Inhalte sei hervorgehoben: Das ,,filioque‘‘ wird als kanonisch irregular 
bezeichnet, aber die vorlaufige Beibehaltung gewiinscht; nur die sieben ersten 
allgemeinen Konzilien werden anerkannt; ebenso die sieben Sakramente, jedoch 
sind sie in ihrem Rang verschieden; der papstliche Universalepiskopat und die 
lehramtliche Unfehibarkeit des Papstes werden geleugnet. Prfeilschifter meint 
zwar, ,,eine wirkliche Union“, d.h. eine solche im echten Sinne sei zwischen den 
genannten Kirchen méglich, und verweist auf dieses ,, Konkordat*8. Jedoch ist 
es bisher nicht zu einer solchen gekommen und bei dem Standpunkt der Ost- 
kirche, wie ihn Prof. Zankow (s. oben S. 224) dargelegt hat, diirfte es so bald auch 
nicht dazu kommen. Die dogmatische Kluft vor allem zwischen der anglika- 
nischen und orthodoxen Kirche ist zu groB, als da& eine v6llige Union wahr- 
scheinlich ware. Immerhin ist die Annaherung zwischen Ostkirche und Angli- 
kanismus eine beachtenswerte Tatsache und wird bei der Riihrigkeit der Angli- 
kaner auf dem Gebiete der kirchlichen Wiedervereinigungsbestrebungen sicher- 
lich auch in Zukunft weitere Fortschritte machen. Inwieweit durch diese Be- 
strebungen die Ostkirche in ihrer Lehre und in ihrem Leben in die Gefahr der 
Protestantisierung gerat, ist vorerst noch nicht zii beurteilen. Daf jedoch diese 
Gefahr vorliegt, ist nicht zu verkennen*®. 

In diesem Zusammenhange noch ein kurzes Wort tiber die Unionsbestre- 
bungen der altkatholischen Kirche. Zwar bildet diese Kirche wegen ihrer 
Kleinheit nicht ein so machtiges Unionszentrum wie die anglikanische, aber von 
jeher hat in ihr ein starkes Streben nach Vereinigung mit anderen Kirchen, beson- 
ders mit der anglikanischen und orthodoxen, bestanden. Die einzige wissen- 
schaftliche Zeitschrift des Altkatholizismus, die von uns mehrfach zitierte ,,Inter- 
nationale kirchliche Zeitschrift‘ berichtet regelmaBig und ausfiihrlich iiber alle 
Unionsbestrebungen. W. Herzog bietet darin in einem Aufsatz: ,,Dokumente - 
zu den Unionsbestrebungen des Altkatholizismus®*‘ eine interessante Zusam- 
menstellung der offiziellen altkatholischen Kundgebungen in der Unionsfrage 
von 1871 bis zur Gegenwart. Der von Déllinger in seinen sieben Vortragen ,,tiber 
die Wiedervereinigung der christlichen Kirchen“ (1872) angeregte Gedanke 
wurde von der kleinen Gemeinschaft der Altkatholiken mit Freuden aufgenom- 
men und eifrig propagiert. Charakteristisch ist dabei die Weitherzigkeit und 


47 Ebenda 195. — Naheres iiber dieses Komitee siehe Macfarland, a, a, O. 161 f. 

48 Pfeilschifter, a. a. O. 33. 

49 Auch M. d’Herbigny weist darauf hin: ,,Les orthodoxes doivent apprendre que leurs 
ententes avec l’anglicanisme sont vraiment une chute dans le protestantisme, plus ou moins 
luthérien, plus ou moins calviniste, mais toujours dissolvant, dés que sur un christianisme 
purement national le pouvoir civil exerce une hégémonie pratiquement nants pifpaante. ss 
(Orient. christ. vol. 6, n. 4, p. 301.) . 

50 Internationale kirchliche Zeitschrift. N. F. 15, 1925, 3—26; vgl. dazu F. Heller. a.a. O. 
269 ff. 
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Kompromiffreudigkeit, mit der man verfahrt. Bereits im Jahre 1883 gestattete 
die Synode der deutschen Altkatholiken, den Anglikanern das Abendmahl unter 
beiden Gestalten zu reichen®. In neuester Zeit (1925) erwies man den Angli- 
kanern eine besondere Freundlichkeit, indem man gleich der Ostkirche ihre 
Weihen als giiltig und ihre apostolische Sukzession als rechtmaBig anerkannte°?. 
Ebenso wie zu den Anglikanern suchte man von Anfang an Beziehungen zu den 
Orthodoxen und lud sie zur Teilnahme an den internationalen Altkatholiken- 
kongressen ein. So nahmen an dem letzten im September 1925 aufer dem schon 
genannten Prof. Zankow, der als Vertreter der orthodoxen Kirche Bulgariens 
gekommen war, mehrere Bischéfe und Gelehrte der Ostkirche teil®*. Zwar ist, 
wie schon oben bei der anglikanischen Kirche erwahnt, eine Union im eigent- 
lichen Sinne weder zwischen Altkatholizismus und Anglikanismus noch zwischen 
jenem und der Ostkirche noch zwischen allen dreien zustande gekommen. Man 
darf daher das bisher Geschehene nicht tiberschatzen. Aber man soll es auch 
nicht unterschatzen. Bei dem lebhaften Verkehr der Volker untereinander und 
bei den eifrigen Bemithungen um irgendeine Form der Wiedervereinigung werden 
die Bestrebungen auch in Zukunft fortgesetzt werden und verdienen unsere Be- 
achtung. 

Um so mehr ist diese Aufmerksamkeit geboten, als die orthodoxen Kirchen 
des Ostens in neuester Zeit auch recht eifrig an jenen Organisationen und Ver- 
anstaltungen teilnehmen, die, von protestantischer Seite ausgehend, sich eine 
Vereinigung aller christlichen Kirchen zum Ziele setzen. Fiihrend ist hier der 
schwedische Protestantismus mit der markanten Persénlichkeit des Erz- 
bischofs Nathan Séderblom von Upsala und der amerikanische, als dessen 
Fiihrer man zur Zeit D. Charles S. Macfarland, den Generalsekretar des ,,Federal 
Council‘ der Kirchen Christi in Amerika, ansehen darf*4. Von dieser protestan- 
tischen Seite ist zunachst ausgegangen die ,,Weltkonferenz fiir Glaube und Ver- 
fassung“ (,,World Conference on faith and order‘‘)®>. Sie ist die dlteste der 
heutigen Unionsorganisationen. Im Jahre 1910 auf Anregung des amerikanischen 
Bischofs der anglikanischen Kirche, Charles H. Brent, gegriindet, hat sie sich zum 
Ziele gesetzt die wahre, wirkliche Vereinigung aller christlichen Kirchen im 
Glauben und in der Verfassung. Sie will also der echten Unionsidee dienen. Als 


51 Ebenda 9. 

52 Ebenda 65 steht ein lateinisches Schreiben des altkatholischen Erzbischofs von Utrecht, 
Franz Kenninck, an den anglikanischen Erzbischof von Canterbury, in dem diese Anerkennung 
zum Ausdruck gebracht ist. In gleichem Sinne spricht sich der 10. Internationale Altkatholiken- 
kongreB in Bern (2. bis 4. September 1925) aus. (Ebenda 171.) 


58 Eine Liste der ostkirchlichen Teilnehmer siehe Internationale kirchliche Zeitschrift N. 
Pa lon 925281) 


54 Vel. dazu Pfeilschifter, a. a. O. 26. 
°° Vgl. Macfarland, a. a. O. 18—24; Pfeilschifter, a. a. O. 14—23; Wallau, a. a. O. 77—84; 


A. W. Schreiber, Internationale kirchliche Einheitsbestrebungen. Leipzig 1921, 16—18; Mulert, 
a.a. O. 474 f.; F. Heiler, a. a. O. 263 ff. 
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Grundlage der Einigung soll das sogenannte ,,Lambethviereck“ gelten, das fol- 
gende vier Punkte umfaBt: 1. die Heilige Schrift als Glaubensregel, 2. das Aposto- 
licum und Nicaénum als Glaubensbekenntnisse, 3. die beiden von Christus selbst 
eingesetzten Sakramente der Taufe und Eucharistie, 4. der Episkopat, der hin- 
sichtlich seiner Methoden nach Landern und Vélkern verschieden zu gestalten 
ist**. Mit riihrendem Eifer haben die Fiihrer dieser Bewegung und Organisation 
insbesondere der 1924 gestorbene Generalsekretar R. H. Gardiner, ein edler ame- 
rikanischer Laie, eine Zusammenkunft aller christlichen Kirchen zur Aussprache 
iiber die Fragen der Wiedervereinigung in ihrem Sinne erstrebt. Sie ist auch 
nach vielen Vorarbeiten im Jahre 1920 in Genf zustande gekommen. Alle er- 
reichbaren Kirchen waren eingeladen, auch die rémisch-katholische. Abgesandte 
der ,,Konferenz“ sprachen bei Papst Benedikt XV. vor. ,,Er nahm die Abge- 
sandten zwar sehr freundlich auf, lehnte aber ebenso entschieden miindlich wie 
mit absoluter Eindeutigkeit schriftlich die Teilnahme an einem allgemeinen Kon- 
gre fiir die Einheit der Kirche ab*’.““ Aufer der rémisch-katholischen Kirche 
hatten alle groBen Kirchengemeinschaften offizielle oder inoffizielle Vertreter 
nach Genf entsandt. Doch zeigten sich auch die grofen dogmatischen Gegen- 
sdtze, besonders zwischen den orthodoxen Kirchen des Ostens und den prote- 
stantischen Kirchen. Wortfiihrer der Orthodoxen war u. a. der schon genannte 
Metropolit von Nubien, Nikolaos Evangelides. Mit Freimut betonte er, fiir die 
Ostkirche komme als letztes Ziel nur die echte Union in Frage, d. h. die Riickkehr 
aller andern in den Schof der orthodoxen als der einzig wahren Kirche Christi®®. 
Darum schlugen die Orthodoxen in Genf eine moralische Union vor; man solle 
eine Liga der Kirchen griinden, ,,die im Geiste einer christlichen Solidaritat den 
Zweck verfolgen sollte, die christlichen Lehren durchzusetzen und im Geiste 
gegenseitiger Liebe die vielen MiBverstandnisse zwischen den christlichen Kirchen 
allmahlich zu beseitigen®®.‘‘ Dieser Vorschlag lenkt freilich von dem eigentlichen 
Ziel der ,, Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchenverfassung“ ab, ist aber insofern 
interessant, als er zeigt, daB die Orientalen an eine eigentliche Union auf dem 
Wege von Konferenzen, die stets mit Kompromissen arbeiten, nicht glauben. So 
lief denn auch die Genfer Tagung aus, ohne da& man der wahren Union wesent- 
lich nahergekommen ware. Ein in Genf eingesetztes Fortsetzungs- und Ge- 
schaftskomitee, in dem alle auf der Tagung gewesenen Kirchengemeinschaften 
vertreten sind, soll die Bewegung weiterfiihren und eine groBe Weltkonferenz fiir 
1927 in Washington vorbereiten. 


56 Zuerst wurden diese vier Punkte von der Lambethkonferenz der anglikanischen Bischéfe 
im Jahre 1888 aufgestellt. 

5? Wallau, a. a. O. 78; Schreiber, a. a. O. 18. — Einen Bericht tiber die Genfer Konferenz 
vom Jahre 1920 findet man aufer in der genannten Literatur in: ,,Internationaler kirchlicher 
Zeitschrift‘ 10, 1920, 263—272. 

58 Pfeilschifter, a. a. O. 23. 

59 Pfeilschifter, a. a.O. 20; vgl. auch Wallau, a. a. O. 143. 
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Huldigt die vorstehend besprochene ,,Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchen- 
verfassung‘‘ der echten Unionsidee, so zwei andere bedeutsame protestantische 
Griindungen der unechten Unionsidee, d.h. sie verzichten von vornherein auf 
eine Einigung im Glauben. Es ist der ,,Weltbund fiir Freundschaftsarbeit der 
Kirchen‘‘ (The World Alliance for Promoting International Friendship trough 
the Churches) und ,,die Weltkonferenz fiir praktisches Christentum“ (The World 
Conference on Life and Work). Jener wurde gegriindet am 2. August 1914 zu 
Konstanz am Bodensee, also zu Beginn des Weltkrieges — ein tragisches Geschick- 
fiir eine Vereinigung, welche die Freundschaft der Kirchen und Volker zu pflegen 
gewillt ist®°. Die Anregung dazu war von anglikanischer Seite ausgegangen. 
Prasident des ,,Weltbundes“ ist der Erzbischof von Canterbury. Wie bei seiner 
Griindung festgelegt wurde, ist das Ziel des Bundes nicht die kirchliche Einigung, 
sondern der Zusammenschlu8 aller christlichen Kirchen, um gewisse gemeinsame 
Interessen, zumeist politischer und sozialer Art, zu vertreten. Man will vor allem 
die internationale Freundschaft der Vélker und die soziale Gerechtigkeit pflegen. 
In dem Weltbunde sind alle grofRen Kirchen, von den Orthodoxen des Ostens 
bis zu den Protestanten der verschiedenen Richtungen, vertreten. Die katho- 
lische Kirche fehlt. Im Weltkriege war natiirlich die Tatigkeit des Bundes sehr 
gehemmt, dagegen nach demselben hat er eine riihrige Tatigkeit entfaltet. Mehr- 
fach fanden in den letzten Jahren Konferenzen statt, auf denen die verschiedenen 
Interessenfragen erértert wurden, so 1922 in Kopenhagen, 1923 in Ziirich, 1924 
in Oxford, 1925 in Stockholm. Der leitende Gedanke des Weltbundes hat den 
Vorzug der unmittelbaren Durchfiihrbarkeit. Da er die inneren Verhdltnisse der 
Kirchen in jeder Beziehung unbertihrt la8t, ist eine Einigung in praktischen 
Fragen um so eher mOglich. Seine Arbeit ist zwar keine eigentliche Unionsarbeit, 
~ aber der ZusammenschluB so vieler Kirchen auf nichtkirchlichem Gebiete wird 
auch dem Unionsgedanken irgendwie forderlich sein. 

Verwandt mit dem Weltbund, aber doch anders geartet ist die von der ,,Welt- 
konferenz fiir praktisches Christentum“ getragene Bewegung und Organisation®!. 
Auch sie will die Kirchen in ihrer konfessionellen Eigenart unangetastet wissen, 
wie das bei dem oben dargelegten (S. 225) grundsatzlichen Standpunkt ihres 
Hauptfiihrers N.Sdéderblom selbstverstandlich ist. Aber sie will anderseits 
mehr als einen bloBen Zweckverband, in dem jede Kirche fiir sich allein steht. 
Ausgehend von dem Gedanken, daf jede Kirche in ihrer Sonderart berechtigt 
ist, wie die verschiedenen Zweige eines Baumes, will sie die Kirchen zu einem 
Bunde zusammenschliefBen, der als solcher eine Einigung darstellt und in all den 
Fragen gemeinsam vorgeht, die nicht in das Gebiet der konfessionellen Eigenart 


fallen, also vor allem in den Fragen des praktischen Christenlebens. Die Wurzel 
ea ee ee ee eee ee eee ay ee ae 
6° Vgl. Macfarland, a.a.O.194—199; Mulert, a.a.O. 474; Wallau, a.a.O. 65—70 ; 
Pfeilschifter, a. a.O.13f.; Schreiber, a.a.O. 11—16; F. Heiler, a. a. O. 289. ; 
*! Vgl. Macfarland, a. a. O. 16 ff.; Mulert, a. a. O. 475; Wallau, a. a. O. 71—76 u. 146 bis 
151; Pfeilschifter, a. a. O.27—32; Schreiber 18 ff.; F. Heiler a. a. O. 285 ff. 
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dieser Arbeit soll der Geist Christi, die Liebe sein, die allen Kirchen gemeinsam 
ist. So ist das Ziel von Life and Work die Einheit in der Liebe, nicht die Einheit 
im Glauben. Diese Einheit in der Liebe nennt Séderblom auch ,evangelische 
Katholizitat®. Gegriindet wurde die Konferenz fiir praktisches Christentum 
im Jahre 1919 im Haag und im Jahre 1920 fand in Genf unmittelbar vor der 
Konferenz fiir Glaube und Verfassung eine solche dieser Bewegung und Organi- 
sation statt. Die Tagung verlief ganz im Sinne Séderbloms, ihres geistigen Vaters, 
und ein dort gebildeter Fortsetzungsausschu8 unter seinem Vorsitze sollte ihr 
Werk weiterfiihren. In diesem AusschuB sind vertreten ,,Glieder der englischen 
Staatskirche, der schottischen Staatskirche, der freien Kirchen von Grofbritan- 
nien, der meisten Kirchen von Europa und Amerika und der orientalischen 
orthodoxen Kirche®***. Mehrere vorbereitende Sitzungen desselben (Peterboro 
[England] 1921, Helsingborg [Schweden] 1922, Amsterdam 1923) fiihrten zu der 
groBen Versammlung der in Life and Work zusammengeschlossenen Kirchen zu 
Stockholm vom 19. bis 30. August 19258. Sie sollte ein Weltkonzil der christ- 
lichen Kirchen sein, die in der Tat fast vollzahlig hier vertreten waren. Die 
rémisch-katholische Kirche hatte auch hierbei die Teilnahme aus den bekannten 
dogmatischen Griinden abgelehnt, dagegen nahmen einige Katholiken fiir sich 
als Beobachter oder Zuschauer teil®®, Entsprechend dem Charakter des ganzen 
Unternehmens wurden in Stockholm die praktischen Fragen des Christentums 
erdrtert, die theoretischen lie& man auBer acht. In einer ,,Botschaft‘, die mit 
allen gegen vier Stimmen angenommen wurde, wird das Ergebnis der Tagung 
kurz zusammengefaBt. Als Grundthema gibt die ,,Botschaft“ an: ,,Auf seinen 
Ruf hin: ,Folge mir nach‘, haben wir unter seinem Kreuz die Pflicht anerkannt, 
sein Evangelium auf allen Gebieten des menschlichen Lebens zu der entscheiden- 
den Macht zu machen — im industriellen, sozialen, politischen und 
internationalen Leben*®.‘‘ Das Urteil iiber Stockholm ist ein sehr verschie- 


6 Vgl. seinen Aufsatz: ,,Die Aufgabe der Kirche: internationale Freundschaft durch 
evangelische Katholizitat“ in ,,Die Eiche“ 7, 1919, 129 ff. Uber den Begriff der ,,evangelischen 
Katholizitat‘‘ bei Séderblom siehe auch Wallau, a. a. O. 312 ff. Wallau glaubt, zwischen dem 
Begriff Séderbloms und F. Heilers einen Gegensatz feststellen zu miissen. Dieser verstehe 
unter ,,evangelischer Katholizitat’ ,,ein erneuertes, in neuem Geiste aufgebautes rémisches 
Kirchentum‘“, 309, Sdderblom dagegen die Einheit der christlichen Kirchen vom reformato- 
rischen Standpunkte aus, ,,einen Liebesbund der Christenheit‘‘, 314. Demgegeniiber zeigt 
Heiler meines Erachtens mit Recht, daB er im wesentlichen mit Séderblom hinsichtlich des 
Begriffes der evangelischen Katholizitat einig sei. (F. Heiler, Der Streit um die evangelische 
Katholizitat. Meine Stellung zu Erzbischof Séderblom, a. a. O. 179—198.) Uber diese Kon- 
troverse siehe auch Peter Katz, Nathan Sdéderblom. Halle a.d. Saale o. J., 106—113. 

63 Macfarland, a. a. O. 17. 

64 Unter den zahlreichen AuBerungen iiber diese Tagung sei besonders hingewiesen auf: 
F. Heiler, a. a. O. 37—150; Pribilla, a. a. O. 5—12. 

6 In Stockholm waren zugegen u. a. Prof. Hermann Hoffmann, Breslau, und Prof. Auf- 

“hauser, Miinchen. Vgl. Una Sancta 1926, 461—465. 
66 Den Wortlaut der Botschaft siehe J. Schneider, Kirchliches Jahrbuch der evangelischen 
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denes gewesen: nicht nur auf katholischer Seite hat man an der Tagung Kritik 
geiibt, sondern auch auf protestantischer Seite gab es neben begeisterten Lob- 
rednern auch scharfe Kritiker. Jedenfalls gilt auch hier, was schon oben bei dem 
Weltbund gesagt wurde: bei der Zersplitterung der nichtkatholischen Christen- 
heit, besonders der protestantischen, und bei der Aussichtslosigkeit, die ver- 
schiedenen Kirchen und Gemeinschaften im Glauben zu einigen, hat die Welt- 
konferenz fiir. praktisches Christentum den Vorzug der unmittelbaren Durch- 
fiihrbarkeit. Freilich stehen diesem Vorzug auch manche Schwachen gegentiber: 
eine Einigung in praktischen Fragen scheint auf die Dauer ohne eine solche auch 
in den theoretischen Grundlagen des Handelns nicht durchfiihrbar, und der Ein- 
flu& der Stockholmer ,,Konzilsbeschliisse‘‘ auf die einzelnen dort vertretenen 
Kirchen steht noch aus. 

An letzter Stelle der von protestantischer Seite ausgehenden Einigungsbe- 
strebungen sei der , hochkirchlich-6kumenische Bund“ erwahnt. Uber seine Ent- 
stehung und seine Grundsatze habe ich in dieser Zeitschrift 3 (1926) 187—190 
berichtet. In einem langeren Schreiben an die Schriftleitung macht der Heraus- 
geber der ,,Una Sancta“, Prof. Dr. A. v. Martin, auf zwei Punkte aufmerksam, 
die, wie er glaubt, von mir nicht richtig dargestellt seien. Es ist erstens der 
Kirchenbegriff des Bundes. Von einer ,,Relativierung“‘ desselben kénne keine 
Rede sein, da der Bund jedem Mitgliede, auch den rémisch-katholischen, ihre 
Auffassung lasse. Wenn in einem Artikel der U. S. eine derartige Auffassung zum 
Ausdruck komme, so-sei das die Privatmeinung des Verfassers, nicht des Bundes 
selbst. Fiir alle Mitglieder verpflichtend seien nur die Grundsdtze, weiter 
nichts, und in diesen sei nichts enthalten, was mit dem Dogma der rémischen 
Kirche unvereinbar ware. — Zweitens betont A. vy. Martin, das Ideal des Bun- 
‘des sei nicht-die Riickkehr zu der ,,alten, ungeteilten Kirche“ als historischer Er- 
scheinung. ,,Vielmehr“‘, so sagt er, ,,bedeutet ,die alte ungeteilte Kirche‘ uns nur: 
einerseits das verkérperte Symbol jener idealen Einheit, die als Ziel — auf. 
Grund der VerheiBung des Herrn (Jo 17) — vor uns steht, und anderseits die 
(in den 6kumenischen Bekenntnissen gegebene) objektive Grundlage, auf 
deren Boden schon heute Angehérige verschiedener christlicher Konfessionen 
sich — unbeschadet ihrer in manchen, und speziell im Kirchenbegriff, diver- 
gierenden Anschauungen — zusammenfinden kénnen.“‘ Gerne gebe ich dieser 
naheren Erlauterung eines der Fiihrer des ,,hochkirchlich-okumenischen Bundes‘ 
Raum und stelle fest, daB es nicht die Absicht und das Ziel des Bundes ist, auf 
einem bestimmten Weg das letzte Ziel, die Wiedervereinigung im Glauben, also 
die echte Union, zu erstreben, sondern daf erin allen Kirchen nurvorbereitende 
Arbeit leisten will, indem er die Geister aufgeschlossen und empfanglich machen 
will fir den 6kumenischen Gedanken, und zwar durch Betonung des Gemein- 
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Landeskirchen Deutschlands. 1926, 16—19; die zitierte Stelle S. 16. Eingehend besprochen™ 
wird die ,,Botschaft‘‘ von H. Sierp in ,,Stimmen der Zeit‘ 110, 1926, 192—206. 
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Samen. ,,Freilich wird die Hervorkehrung des Gemeinsamen mit aller Behut- 
samkeit im Lichte der Wahrheit und Gerechtigkeit geschehen miissen, wenn sie 
nicht gerade das Trennende scharfer zum BewuBtsein und Ausdruck bringen 
will", meint Pribilla zu der Aufgabe, die sich der Bund gestellt hats’. Jedenfalls 
stellt der ,,hochkirchlich-6kumenische Bund‘ eine besondere Erscheinung dar 
neben den tibrigen Bewegungen und Organisationen im Dienste des Wiederver- 
einigungsgedankens. Sein letztes Ziel ist die echte Union, die Union des 
Glaubens. Aber da dieses Ziel vorlaufig nicht erreichbar ist, will er die Christen 
aller Bekenntnisse zu einer vorlaufigen Einheit zusammenschlieBen, deren 
tragender Grund das in allen Kirchen zu weckende ékumenische BewuBtsein 
sein soll, das in gewissen vorhandenen Gemeinsamkeiten schon jetzt seinen kon- 
kreten Ausdruck findet. Der Bund betrachtet es also nicht als seine Aufgabe, 
die Christenheit in gewissen praktischen Fragen zusammenzuschlieBen, wie die 
vorher besprochenen Organisationen, sondern die Pflege der 6kumenischen 
Gesinnung ist seine nachste Aufgabe. Neuestens ist nun aber eine Stellung- 
nahme der Kirche gerade zu diesen Bestrebungen erfolgt. Das hl. Offizium hat 
am 11. April 1927 erklart, auf den ,,hochkirchlich-dkumenischen Bund“ sei die 
Instruktion vom 4. Juli 1919, welche zu den in England auftauchenden Wieder- 
Vereinigungsbestrebungen Stellung nimmt, sinngema8 anzuwenden. Demnach 
ist Katholiken die Beteiligung am ,,hochkirchlich-d6kumenischen Bund‘ oder 
an der Zeitschrift ,,Una Sancta‘ verboten. In gleichem Sinne spricht sich auch 
eine Verfiigung S. Eminenz des hochwiirdigsten Herrn Kardinals und Erz- 
bischofs Schulte von Kéln vom 20. Mai d. J. (Kirchl. Anz. 1927, S. 55f.) aus. 

4. Es ist ein buntes Bild der verschiedenartigsten Wiedervereinigungsbe- 
strebungen, das wir unseren Lesern vorfiihren konnten. Fragen wir zum SchluB: 
Welches ist das Ergebnis all dieser Bestrebungen ?, so miissen wir antworten: 
Weder jene Bemiihungen, die auf die eigentliche und vollkommene, die echte 
Union abzielen, noch jene, die sich mit der Einigung in praktischen Fragen, also 
mit der unechten Union begntigen, haben bis zur Stunde ein wirklich befriedigen- 
des Ergebnis gehabt. Eine Einigung im Glauben ist unter den christlichen 
Kirchen nicht zustande gekommen. Am ehesten ware wohl eine solche zu er- 
zielen zwischen der rémisch-katholischen Kirche und der Ostkirche, weil iht 
Dogma auch heute noch in vielem iibereinstimmt. Anderseits diirfen die Schwie- 
rigkeiten nicht verkannt werden, die hier vorliegen: die seit Jahrhunderten be- 
stehende Spannung, die Zersplitterung der Ostkirche in zahlreiche National- 
kirchen, die in starker Abhangigkeit von den jeweiligen Staaten sind, der Gegen- 
satz des Dogmas, der durch die mittelalterliche und neuzeitliche Entwicklung 
des abendlandischen Katholizismus noch verstarkt worden ist. So scheint auch 
hier bei den Kirehen die innerlich am meisten verwandt sind, der Ausblick in die 
nachste Zukunft kein giinstiger zu sein. Das gilt in erhOhtem Mafe, wenn man 


87 Pribilla, a. a. O. 14. 
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an die Einigungsméglichkeit zwischen den katholischen Kirchen, der abend- 
landischen und morgenlandischen, und den protestantischen Kirchen, die angli- 
kanische miteingeschlossen, denkt. Hier ist der Unterschied, ja der Gegensatz 
auf dogmatischem Gebiete so groB, da& an eine Wiedervereinigung in groBerem 
AusmaBe nicht zu denken ist. Von der wahren Einheit des Christentums, die 
die Einheit des Glaubens ist, sind wir noch weit entfernt. 

Die Einsicht in die derzeitige Unmoglichkeit einer vollkommenen Einigung 
im Glauben, dazu ihr relativistischer Standpunkt, hat fiihrende Personlichkeiten 
der protestantischen Christenheit dazu gefiihrt, sich mit der unechten Union, 
der Einigung in den praktischen Fragen, zu begniigen. Bei diesen Bemuhungen 
ist ein gewisser Erfolg festzustellen. Die Stockholmer Tagung mit ihrer ,,Bot- 
schaft‘‘ ist gewi ein Ereignis, das einzig in seiner Art dasteht. Anderseits dirfen 
wir, wie schon hervorgehoben, diese unio in practicis nicht tiberschatzen. Auf 
die Dauer wird sich die Loslésung des Ethos vom Logos, wie sie in diesen Be- 
strebungen grundsatzlich vollzogen wird, wohl nicht als haltbar erweisen. Auch 
ist es zweifelhaft, ob die Stockholmer Botschaft mit ihren ethischen Forde- 
rungen einen wirklich durchschlagenden Erfolg haben wird. Die Zukunft muf 
es erst lehren. 

Trotz dieser Bedenken, die wir gegentiber den vielfaltigen auBerkatholischen 
Einigungsbestrebungen haben, wollen wir uns als Katholiken doch auch wieder 
dariiber freuen. In ihnen ist die groBe und starke Sehnsucht nach der Einheit 
aller Christen erwacht. Mégen uns auch die Wege, auf denen man diese Ein- 
heit sucht, nicht in allem zweckentsprechend, ja das Ideal der echten Union 
durch Ersatzmittel zu triiben scheinen: die Sehnsucht nach der Einheit ist in 
den Herzen erwacht, und ihre lebendige Kraft wird auch in der Zukunft nicht 
erlahmen. Helfen wir darum mit durch unser Interesse, vor allem aber durch 
unser Gebet, damit das heilige Feuer dieser Sehnsucht immer mehr in den 
Herzen aller Christen ohne Ausnahme lodere. Dann wird durch Gottes Gnade 
der Christenheit einmal, wenn auch erst in weiter Ferne, die wahre und vollkom- 
mene Einheit in der wahren Kirche Christi geschenkt werden und so der schon 
eingangs erwahnte Herzenswunsch des gottlichen Erldsers erfiillt werden, den 
er am Vorabend seines Leidens ausgesprochen hat: ,,Damit alle eins seien, wie 
du, Vater, in mir und ich in dir, damit auch sie in uns seien, auf da& die Welt 
glaube, da8 du mich gesandt und sie geliebt hast, wie du mich geliebt hast‘‘ 
(Jo 17, 21—23). 
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Neuzeitlidhe Unterrichtsweise und 


gseoffenbarte Wahrheit. 


Von Prof. Dr, Franz Joseph Peters in Bonn. 


koe Schularbeit der Gegenwart sagt sich los von den friiheren Methoden 
und erstrebt eine tiefgreifende Umgestaltung der ganzen Jugendunter- 
weisung. Die neue Richtung nennt sich mit Vorliebe ,,Arbeitsschule“, jedoch 
wird dieser Begriff auf so viele und verschiedene Wege und Vorschlage ange- 
wendet, daf es ratsam erscheint, nach Méglichkeit auf das Schlagwort zu ver- 
zichten und unmittelbar an die einzelnen Ziele des neuzeitlich umgestellten 
Unterrichtes heranzugehen!. Gleich zu Anfang sei darauf aufmerksam ge- 
macht, da diese modernen Ideen keineswegs bloke Modeartikel und Eingebungen 
der Neuerungssucht und Willkiir sind; sie wachsen vielmehr empor aus den 
Grundtiefen padagogischen Wollens und Gestaltens und wurden von hervor- 
ragenden Padagogen friiherer Jahrhunderte bereits vertreten. Michel de Mon- 
taigne (f 1592) schreibt z. B. in einem Essai tiber die Erziehung der Kinder: 
,,Bei uns schreit man dem Schiller nur unaufhorlich die Ohren voll, als ob man 
vermittels eines Trichters die Weisheit eingieSen konnte. Seine Aufgabe besteht 
dann in nichts weiterem als zu wiederholen, was man ihm vorgesagt hat. Das 
mu der Lehrer besser machen. Er muB von vornherein, je nach dem Fassungs- 
vermégen des Knaben, den er zu bilden hat, damit beginnen, ihn selbst seine 
Kraft erproben zu lassen. Er muB so verfahren, da der Knabe an dem Stoffe 
Gefallen findet, ihn selbst wahlt und scheidet. Bald muf er ihm den Weg zeigen, 
bald ihn von ihm finden lassen. Er soll nicht selbst alles bieten und in einem 
fort sprechen, er mu den Schiiler auch seinerseits zu Worte kommen lassen ... 
Es ist gut, wenn er den Zogling vor sich hertraben l4Bt, damit er seine Gangart 
beurteilen lernt und wei, wie weit er sich herablassen muff, um sich seiner Fas- 
sungskraft anzupassen.‘‘ Weiter bemerkt er: ,,Unser Zégling soll nicht seine Auf- 
gabe hersagen, sondern sie vielmehr ausfiihren. In seinem Tun und Handein 
soll er sie wiederholen’.‘‘ Auch die Religion sei in solcher Art zu behandeln; 


1 Uber einschlagige Literatur vgl. die Referate in dieser Zeitschrift I (1924) 87 ff. und 
III] (1926) 277 ff. Eine sehr sorgfaltige Zusammenstellung der Werke und Aufsadtze gibt 
A. Burkert, Evangelischer und katholischer Religionsunterricht im Lichte des Arbeitsschul- 
gedankens. Union, Deutsche Verlagsgesellschaft, Berlin (1926). Bei Beurteilung des katho- 
lischen Standpunktes wirdigt der Verfasser nicht genug den Tatbestand, der im gegenwartigen 
Artikel naher dargelegt wird. — Eine neue Reihe von Unterrichtsbeispielen nach den Gedanken 
der Arbeitsschule veréffentlicht O. Eberhard unter dem Titel: Lebendiger Religionsunterricht. 
J. F. Steinkopf, Stuttgart 1925. Manches Anregende aus der Praxis des protestantischen 
Religionsunterrichtes findet sich darin zusammengetragen; leider geht es nicht ohne eine 
schwere konfessionelle und padagogische Entgleisung auf S. 109 ff. ab. 

2 Montaigne, Uber die Erziehung der Kinder. Deutsch von L. Wattendorff. Paderborn 


1894, 39 u. 74. 
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das sagt sogar Fr. Frobel (+ 1852), der katholischerseits als ,,Mitbegrtinder der 
modernen unchristlichen Padagogik“ betrachtet wird. Er bemerkt: ,,Frithe 
Arbeit, der inneren Bedeutung derselben angemessen geleitet, befestigt und 
erhoht die Religion. Religion ohne Werktatigkeit, ohne Arbeit lauft Gefahr, 
leere Traumerei, nichtige Schwarmerei, gehaltloses Phantom zu werden, so wie 
Arbeit, Werktatigkeit ohne Religion den Menschen zum Lasttier, zur Maschine - 
macht. Arbeit und Religion sind ein Gleichzeitiges, wie Gott, der Ewige, von 
Ewigkeit schuf. Wiirde dies erkannt, wiirden die Menschen von der Wahrheit 
dieses durchdrungen sein, wiirden sie derselben gemaf im Leben handeln und 
wirken: bis zu welcher Stufe wiirde sich das Menschengeschlecht bald erheben*!* 

Man hat oft die Frage gestellt, ob wir uns in unserer Katechese den neuzeit- 
lichen Stroémungen anschlieBen sollen. Das erweckt den Anschein, als gelte es 
nur, ein Verfahren, das heutzutage in den Schulfachern Deutsch, Geschichte, 
Rechnen usw. beliebt ist, auf das Schulfach Religion, bzw. Katechismus zu tber- 
tragen. Das klingt so, als sei die Katechetik lediglich eine Anwendung allge- 
meiner methodischer und didaktischer Normen auf die religidsen Lehrstoffe. 
~ Gegen eine solche Einschatzung wehrt sich aber die Katechetik der Gegenwart 
mit aller Kraft und mit vollem Recht. Sie betont ihre Zugehorigkeit zur Pastoral- 
theologie, d. h. sie will ihrem Wesen nach Anleitung geben zur religidsen Sorge 
um die Seele des Kindes. Erziehung, nicht allein Lehre ist ihr Ziel. Demnach 
formulieren wir die Frage so: Kommt die katholische Katechetik aus 
ihren eigenen Lebensinteressen zu den neuzeitlichen Formen der 
Unterweisung? Wenn ja, dann muff jeder Katechet sich mit ihnen theo- 
retisch und praktisch vertraut machen. Wenn nein, bleibt zu untersuchen, ob 
man es dem Gutdtinken des einzelnen tiberlassen kann, sich der neuen Richtung 
anzuschlieBen, oder ob man ihn davon abhalten muB. Die Frage soll hier auf den 
Kernpunkt des katholischen Religionsunterrichtes, auf die geoffenbarte 
Wahrheit, eingeschrankt werden; als Glaubens- und Sittenlehre erhalt sie im 
Katechismus ihre Auspragung, liegt aber auch allen anderen Zweigen des Reli- 
gionsunterrichtes zugrunde. 

Unsere Untersuchung wird zunachst kurz die Leitgedanken der neu- 
zeitlichen Unterrichtsweise herausstellen, sodann ihre Beziehung zur 
geoffenbarten Religion klarlegen und endlich die einzelnen unterricht- 


lichen Ma8nahmen durchgehen, die fiir den Religionsunterricht empfohlen 
werden. 


ie 


1. Die Eigenart der neuzeitlichen Schularbeit charakterisiert sich 
am deutlichsten in der Losung: ,,Durch Selbsttatigkeit zur Selbstandigkeit.“ 


° A. Knecht im Kirchenlexikon. 2. Aufl., Bd. VII (1891) 464. 
4 Fr. Frdbel, Menschenerziehung. Herausgegeben von Fr. Seidel. Wien und Leipzig 1883. 
25 f. — Das Geschichtliche ausfiihrlich in E. Burger, Arbeitspadagogik. 2. Aufl., Leipzig 1923. 
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Namentlich der Padagogenkreis um Hugo Gaudig bezeichnet das Tun aus eigenem 
Antrieb als bedeutsamstes Merkmal der neuen Schule. In ihr ist das Kind 
Arbeitgeber und Arbeitnehmer zugleich. ,,Aus der Beriihrung des Kindergeistes 
mit dem Gegenstande der Arbeit sollen sich von selbst die Impulse zur gei- 
stigen Arbeit ergeben®.‘‘ Nicht was das Buch sagt, was fremde Augen und Ohren 
wahrgenommen, was Autoritaten und Vorgesetzte denken, wird das Kind aus 
dem Unterrichte erfahren ; alles dieses tritt in den Hintergrund, und aus dem un- 
mittelbaren Erfassen der Sache selbst fiihlt sich der Geist angeregt zu produk- 
tiver Tatigkeit, nicht bloB zu rezeptivem und reproduktivem Verhalten. Das 
Kind gewinnt den Unterrichtsstoff durch eigenes Erarbeiten. Sache des 
Lehrers ist darum auch nicht Darbietung oder Ubermittlung, sondern AnstoB 
und Fihrung. Immer wieder soll er im Unterrichte sagen: ,,Fragt mich, zweifelt 
doch an allem, was ich euch sage! Sitzt doch keinen Augenblick stumpfsinnig da! 
Nehmt doch nicht alles blindlings hin! Griibelt doch nach! AuBert doch Be- 
denken!®* Auf weite Strecken nimmt der Unterricht dadurch die Gestalt der 
Problembehandlung an. Auch an die religidsen Fragen fiihre man das Kind 
kritisch heran. Der Religionsunterricht soll geradezu die Problematik der 
christlichen Religion vor den Augen der Jugend entrollen’. Die Vertreter dieser 
Forderung bezwecken also, daf die Schiiler sich das religidse Bildungsgut selbst 
erarbeiten, daB sie ihren Standpunkt gegeniiber den religidsen Problemen 
selbsttatig und in gewissem Grade selbstandig erringen. 

2. Mit diesem Verfahren will die neue Schule aber nicht einem einseitigen 
Intellektualismus das Wort reden. Alle Krafte des Kindes sollen ausgelést und 
zu freier Tatigkeit gebracht werden, namentlich das Gemiit. Darum spielt neben 
dem Erarbeiten das Erleben eine so groBe Rolle. Wenn der Unterrichtsgegen- 
stand der Kindesseele unmittelbar nahegebracht wird, vermag er am leich- 
testen, auch die emotionale Sphdre zu beeinflussen, namlich durch seine Werte. 
Otto Eberhard, einer der tiichtigsten Vorkampfer fiir den Umbau des Religions- 
unterrichtes auf protestantischer Seite, definiert: ,,Ein Erlebnis haben, heiSt im 
padagogischen Sinne: Werte sehen, Werte setzen, Werte verwirklichen*‘. Der 
gute Unterricht weckt im Kinde die Wertgefiihle der Hochachtung, der Be- 
geisterung tiber das Gute, des Unwillens und der Entriistung iiber das Bése, und 
was sonst noch auf der reich ausgestatteten Werttafel sich vorfindet. Dazu 
vermittelt er eine méglichst konkrete Anschauung; denn das Wertfiihlen folgt 
auf die Wertschau. So hat die Schularbeit auch ihre einwarts gekehrte Seite. 
Die Seele verhalt sich beim Erlebnis nicht etwa bloB leidend, sie la8t sich nicht 
untatig ergreifen, gestalten und wandeln, sondern sie ist immanent tatig durch 
innere Hingabe an den erlebten Wert und, wenn es sich um einen sittlichen Wert 


5 H. Gaudig, Die Schule im Dienste der werdenden Persénlichkeit. Leipzig 1917. Bd. I, 9. 
6 P.G. Miinch zitiert bei A. Burkert, Evangelischer und katholischer Religionsunterricht, 33. 
7 Belege bei A. Burkert a. a. O. 33—37. 

8 OQ. Eberhard, ArbeitsschulmaBiger Religionsunterricht. Stuttgart 1924. 2. Aufl., 123. 
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handelt, durch die persénliche Reaktion des Gewissens aut das in der Anschau- 
ung erfaBte Wertbild. Eine solche Hingabe kann nicht erzielt werden durch rein 
abstrakte Sdtze, die unpersénlich, unanschaulich, lebensfremd und unpsycho- 
logisch an das Kind herangebracht werden; Lebensfrische und Lebensnahe ver- 
langt die heutige Schule. 

3. Das Erleben, so stark und innerlich es auftreten mag, schlieSt den see- 
lischen Vorgang nicht ab; erst das selbstandige Handeln vollendet und kront 
ihn. Der aus dem Erlebnis gewonnene Eindruck kristallisiert sich zu einem 
Vorsatz. Doch auch dieser geniigt der neuen Schule nicht; denn sie will Lebens- 
schule und Tatschule sein. Darum kann sie sich vor allem mit blo&em Reden 
iiber Vorsdtze nicht zufrieden geben; sie verlangt Taten, sie will tiben. Das 
Uben darf nicht im alten Sinne gefaBt werden als Eintiben, als Nachsprechen 
des Vorgesagten zu gedachtnismaBiger Aneignung, sondern als freitatiges Aus- 
iiben innerhalb und auBerhalb der Schule. Hierbei iibernimmt die Schule noch 
ein letztes: die Kontrolle, die Rechenschaft iiber das Auszuiibende. Auch das 
Handeln darf nur von der Sache angeregt sein. Sie drangt zu einer bestimmten 
Stellungnahme, einem Vorsatz, sie nétigt zu selbstverantwortlicher Ausfiihrung 
und damit auch zu spaterer Rechenschaft. Nicht weil der Lehrer es will und 
danach fragt und darauf halt, sondern weil die Sache selbst an die Seele des 
Schiilers ihre Forderung stellt, und weil die Seele das Gewicht ihres Gebotes 
empfindet, darum der Vorsatz und die Tat. Dabei mu8 dem Schiiler fiir das 
Austiben gleichfalls Freiheit und Selbstandigkeit gewahrt werden. Er wahlt 
selbst aus, worauf er seinen Willen festlegen will. Er sucht die Gelegenheiten 
aus, bei denen er die Vorsdtze zur Ausfiihrung bringt. Nur durch solch freies 
Tun, nicht durch stets wiederholte fremde Antriebe kommt das Kind zu der 
Selbstandigkeit, die das Leben von ihm fordert, und die das eigentliche Ergebnis. 
der neuen Schulbildung sein soll. Noch eine besondere, fiir die Gegenwart vor 
allem wichtige Note erhalt die Ubung, weil sie auch das Leben und Handeln 
in der Gemeinschaft bezweckt. Unsere Schule darf keine isolierende Individual- 
padagogik treiben; ihr liegt ob, die sozialen Triebe und das soziale Empfinden 
zu entwickeln und zu starken, soziale Hilfsbereitschaft und Arbeitswilligkeit zu 
pflegen. 

Auf drei Worte stellen wir somit die Besonderheit der neuen Unterrichts- 
weise: selbsttatiges Erarbeiten des Stoffes, persénliches Erleben aus unmittel-~ 
barer Beriihrung mit dem Gegenstand und selbstandiges Handeln in lebens- 
richtiger Verwertung des Erarbeiteten und Erlebten. 


II. 


In welcher Beziehung steht nun die geoffenbarte Religion zu dieser 
Methode ? 


1. Ein Erarbeiten der religidsen Wahrheit erlaubt sie nicht. Sie wendet 
sich Licht spendend an unseren Verstand mit Lehren, die von der gottlichen 
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Weisheit als kostbare Gabe an die suchende Menschheit ausgeteilt wurden. 
Die wichtigsten und wertvollsten dieser Lehren iibersteigen die menschliche 
Vernunft, weil sie Geheimnisse im eigentlichen Sinne enthalten; durch diese 
Geheimnisse erhebt sich das Christentum hoch itiber alle anderen Religionen 
und Weltanschauungen und gibt uns objektiv sichere und subjektiv beruhi- 
gende Aufschliisse tiber die wichtigsten Lebensfragen. Aus géttlichem Auftrage 
sorgt die kirchliche Lehrautoritat fiir die Reinerhaltung und Verkiindigung der 
Offenbarung unter den Menschen. Christus hat es so gewollt, daB seine Lehre 
durch die Kirche als Gabe des Himmels den Menschen vorgelegt werde. Durch 
seine Erziehung soll der Katholik daran gewéhnt werden, in allen religiésen 
Angelegenheiten zu fragen: Was sagt die Kirche dazu? Wie hat sie dariiber 
entschieden? Welche Forderung stellt sie auf? Welche Grenze hat sie gezogen ? 
Das ist die Richtschnur fiir das Denken und Wollen. Bestiinde das Neue und 
Entscheidende eines zeitgemafen Unterrichtes wirklich darin, daB der Schiiler 
die Religion und das Christentum als Problem empfinden lerne, daB er an das 
religidse Problem kritisch herantrete, und da sich der Religionsunterricht 
darin erschépfe, dann soll sich fiirwahr ein Engel mit flammendem Schwerte 
vor unsere Katechese stellen und einem solchen Verfahren den Eingang wehren. 
Dann miissen wir aber noch weiter gehen und ein paddagogisches Prinzip generell 
bekampfen, das derartige Konsequenzen zeitigt. Denn man wird sagen und hat 
schon gesagt, in eine Schule, deren oberster Grundsatz das selbsttatige Erar- 
beiten des Stoffes ist, paBt kein dogmatischer Religionsunterricht, keine kon- 
fessionelle Bindung*®. Von den Autoren, die sich auf katholischer Seite um neu- 
zeitlichen Ausbau des Religionsunterrichtes bemiiht haben, wie G. Gotzel, 
H. Kautz, A. Holdschmidt, H. SchiiBler, F.Weigl, legt keiner eine Lehrprobe 
vor, in der die Schiiler eine geoffenbarte Glaubens- oder Sittenlehre selbsttatig 
erarbeiten, so daB der Katechet zuriicktreten kénnte und die Klasse selbst die 
Arbeit leistete, d. h. sich das Arbeitsziel setzte, den Arbeitsweg wahlte, die Er- 
gebnisse formulierte und iiberpriifte. Wo gezeigt wird, wie im katholischen Reli- 
gionsunterricht die Selbsttatigkeit geweckt und gepflegt werden kann, sind 
Stoffe der biblischen Erzahlungen, der Liturgie, der religidsen Heimatkunde 
herangezogen, auch hie und da apologetische und aszetische Fragen, aber nie- 
mals die géttliche Lehre selbst ; denn das ist innerlich unméglich. Darum sollten 
die katholischen Katecheten klipp und klar bekennen: Ein Selbstfinden und 
Selbsterarbeiten der geoffenbarten Wahrheit gibt es nicht, und wir wollen nicht 
durch untergeordnete, unterrichtstechnische Mittelchen den Anschein erwecken, 
als ob wir darauf ausgingen, es zu erschleichen oder vorzutduschen. H. Kautz 
hat recht, wenn er schreibt: ,,Téricht ist es oder doch wenigstens gedankenlos, 
wenn grofe Teile der katholischen Erzieherschaft sich das Arbeitsschulgrund- 
prinzip der ,freien‘ geistigen Tatigkeit ohne weiteres aneignen, das nach seinem 


® So P.G. Miinch, Die Kunst, Kinder zu unterrichten. Leipzig 1920. 
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inneren Wesen zum katholischen Christentum in direktem Widerspruch steht!?.“ 
Die Fuldaer Bischofskonferenz leitet ihre Weisungen in betreff der neuen Unter- 
richtsgrundsdtze mit der Erklarung ein: ,,Der Religionsunterricht kann durch 
den Arbeitsschulgedanken methodisch gewinnen, wofern 1. das Wesen des 
Religionsunterrichtes als Vermittlung des geoffenbarten Glaubensgutes voll ge- 
wahrt und 2. das Arbeitsschulprinzip in verniinftigen Grenzen bleibt1.“ 

Das autoritative Verfahren bei der Vorlegung der Offenbarungslehren ver- 
pflichtet indessen nicht, von einer abstrakt oder theologisch formulierten Wahr- 
heit auszugehen; im Gegenteil finden wir in der Offenbarung selbst, daf der 
géttliche Lehrmeister und seine Sendboten sich dem Vorstellungskreis ihrer 
Zuhérer anpassen. So hat auch der Katechet darauf zu achten, daf er in kinder- 
tiimlicher Weise die Wahrheit dem Verstand und Gemiit nahebringt. Aus 
diesem Grunde empfehlen sich die veranschaulichende Behandlung der Mun- 
chener Methode, der in ,,Religion und Leben“ eingeschlagene Weg wie auch 
sonstige Mittel des neueren Unterrichtsverfahrens. 

Ferner darf nicht tibersehen werden, da8 sich unser Religionsunterricht 
nach dem Lehrplan in konzentrischen Kreisen aufbaut. Die Hauptwahrheiten 
gelangen schon in der Grundschule zur Besprechung. Der Katechismus greift 
sie wieder auf und erweitert sie zu einer vollstandigen Religionslehre. Die héhere 
Schule steckt das Stoffgebiet noch weiter ab; sie soll ihre Zoglinge auch anleiten, 
,den Stoff selbstandiger zu durchdringen und darzustellen“ (Richtlinien von 
1925). Damit bei der wiederholten Durchnahme der gleichen Themen das 
Interesse nicht erlahme, sucht der Katechet gema8 dem Standpunkte der Klasse 
nach neuen Gesichtspunkten und neuen Formen der Behandlung. Fiir die 
Mittelstufe hOherer Lehranstalten verfaBte Jos. Adrian (Erfurt) ein Lehrbuch, bei 
dem man versucht sein kénnte, von einem Erarbeiten der Klasse zu sprechen!?. 
Er veranlaBt die Schiilerinnen zuerst, Umschau in der Wirklichkeit zu halten 
und festzustellen, wie das Religidse in der heimatlichen Umgebung, in der Sprache, 
in heiligen Orten, Personen und Gebrauchen lebt und anschaulich hervortritt. 
Daran schlieBt er den zweiten Schritt: Unter Benutzung der Schulbibel beant- 
worten sie die Frage, was Gott selbst in der Heiligen Schrift iiber die betreffende 


10 H. Kautz, Neubau des katholischen Religionsunterrichtes. Kevelaer 1926. Bd. II, 48. 

4 Kirchlicher Anzeiger fiir die Erzdidzese KéIn vom 1. November 1924, 99. 

12 J. Adrian, Weisheit aus des Héchsten Mund. Religionslehrbuch fiir die Mittelstufe der 
hdheren Lehranstalten. K. Ohlinger, Mergentheim (1926). A. Ausgabe: fiir Lehrer: Der Diener 
der Wahrheit, I. Teil, 356 S.; B. Ausgabe fiir Schiiler: Der Pfadfinder der Weisheit, I. Teil, 
132 S. — Dazu als Quellenbuch: J. Adrian, Glaubensbekenntnisse und Glaubensentschei- 
dungen. Ebenda, 51 S. — Beachtenswert ist auch das arbeitsschulmaBige Lehrbuch der 
katholischen Religion fiir Gymnasien und Realschulen von L. Rogger, das aus der padago- 
gischen und seelsorglichen Praxis der Schweiz herausgewachsen ist. A. Sander, Hochdorf 1923. 
— Fir die Frauenschulen und ahnliche Anstalten gibt M. Kreuser in seinem lebenskundlichen 


Leitfaden Erste Lebenswende, Volksvereinsverlag, M.Gladbach 1926 unter dem Stichworte 
Werkstatt Winke fiir freiere Arbeitsweise. 
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Lehre sagt. Ein eigenes Quellenbiichlein macht es den Katechuimenen mog- 
lich, auch Material herbeizuschaffen aus den kirchlichen Glaubensbekenntnissen 
und Glaubensentscheidungen. Nachdem so gleichsam kirchliche Gegenwart, 
Heilige Schrift und Glaubensentwicklung verhért worden sind, wird das Er- 
gebnis zusammengefaft, und es zeigt sich alsdann, daB der Katechismus genau 
dieselbe Lehre enthalt. Wenn dieses Verfahren eine Anleitung zu selbstandigem 
Erarbeiten der geoffenbarten Wahrheit sein sollte, miiBte es selbstredend ab- 
gelehnt werden. Es ist nicht so, daB der einzelne Glaubige an die (liturgische 
und heimatliche) Tradition und an die Bibel gewiesen ware, damit er aus diesen 
Quellen ermittle, was géttliche Wahrheit ist. Die Glaubensquellen sind viel- 
mehr in erster Linie dem kirchlichen Lehramt tibergeben, das sie rein er- 
halten, daraus schépfen und den Glaubigen mitteilen soll. Die Katechumenen 
empfangen die Lehre der Kirche durch den vom Bischof gesandten Katecheten 
und den vom Bischof vorgeschriebenen Katechismus. Adrians Verfahren will 
davon nicht abweichen und die Schiiler nicht etwa daran gewohnen, ihre reli- 
gidse Lehrauffassung aus der Heiligen Schrift selbst zu eruieren. Er hat Kate- 
chumenen im Auge, die bereits den ganzen Katechismus und die Schulbibel 
durchgearbeitet und als Depositum von der Kirche entgegengenommen haben. 
Er geht aus von Ger bereits bekannten Glaubens- oder Sittenlehre, und alle 
Arbeitsschritte seines Unterrichtes auf dieser Stufe sind nicht Schritte zur Ge- 
winnung der Wahrheit, sondern Fortschritte in selbsttatiger Aneignung der von 
der Kirche vorgelegten Lehre. Nicht der suchende oder zweifelnde Verstand steht 
am Anfang und Ausgangspunkte einer Unterrichtslektion, sondern die im Glau- 
ben angenommene Wahrheit. Die eigene Beschaftigung der Schiiler mit Um- 
schau, Heiliger Schrift und kirchlichem Bekenntnis kommt nur als Mittel in_ 
Betracht, diese Wahrheit dem Geiste noch vertrauter, klarer und wertvoller zu 
machen. 

Als Ergebnis halten wir also fest, daB die neuzeitlichen Unterrichtsformen 
fiir uns nicht verwendbar sind zur Erarbeitung der geoffenbarten Wahrheit, 
sondern lediglich zur selbsttatigen, moglichst wirksamen Aneignung der 
christlichen Lehre. 

2. Persénliches Erleben soll den ganzen Menschen zu Gott und Christus 
in unmittelbare Beziehung setzen. Manche Katecheten begegnen dem Ausdruck 
,»Erleben‘‘ mit Argwohn und Miftrauen. Sie erblicken im Hintergrunde den 
Religionsbegriff Schleiermachers, der im Gefiihl des Unendlichen, im Gefiihl der 
Abhangigkeit vom Unendlichen das Wesen der Religion iiberhaupt erblickte. 
R. Otto hat in unseren Tagen Schleiermachers Grundauffassung wieder auf- 
gegriffen und weiterentwickelt ; Fr. Niebergall legt sie seiner religidsen Jugend- 
und Volkserziehungslehre zugrunde. Das Christentum mu8 sich dabei ge- 
fallen lassen, in Religionspsychologie aufgelést und rein psychologisch analy- 
siert zu werden. 

Auf katholischer Seite hat G. Wunderle in seiner Studie ,,Das religidse Er- 
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leben‘ (1922) diesen Begriff genau untersucht und gegentiber den Einseitig- 
keiten der Auffassung Kants, Schleiermachers und der modernistischen Denker 
auf seinen wahren Wert zuriickgefiihrt. Er sieht im religissen Erleben nicht nur 
den subjektiven Affekt, sondern auch einen objektiven Beziehungspunkt, einen 
wesenhaften und wirklichen Gott. Er la8t das religidse Gefiihl nicht als Ur- 
phanomen der Religion und des Christentums gelten, sondern nimmt das reli- 
giése Denken, die erkennende Vergegenwartigung des Gottlichen, als Ausgangs- 
punkt und Ansto8 zu religidsem Erleben an. Dieses macht die Erkenntnis, die 
begriffliche Darstellung, den Beweis nicht iiberfliissig, es soll sie vielmehr be- 
gleiten, so daB mit der Erkenntnis die innere Ergriffenheit, mit der Klarheit die 
Warme, mit der verstandesmaBigen Aufnahme die persénliche Anteilnahme und 
Hingabe erzielt werde. 

Unsere Religion férdert ein solches Erleben. Die Glaubenslehren werden bei- 
spielsweise im Katechismus nicht in rein abstrakter, objektiver Form vorgelegt, 
sie finden sich an das apostolische Symbolum angeschlossen. Dieses aber ist 
eine persénlich gefaBte Bekenntnisformel. Es heiSt ja: ,,Ich glaube an 
Gott, an Christus, an den Heiligen Geist, an die heilige katholische Kirche.“ 
Wer seine Kinder zu dem erzieht, was in diesen Worten steckt, der hat das reli- 
gidse Erleben nicht vernachlassigt. Ferner bringt der Katechismus eine Aus- 
wahl biblischer Texte. Wer sie vor den Kindern nicht bloB hersagt, sondern auch 
aus ihrem Zusammenhange, nach ihrem Gewichte zur Geltung kommen 1aBt, 
der tibt das innere Erleben in mustergiiltiger Weise. Er wird sich z. B. bei der 
Vorbereitung des Abschnittes: ,,Gott ist ewig** den Psalm 89 vornehmen, sich 
hineinversetzen in die Gesinnung und Anschauung des Sangers und dessen 
Gottesgedanken lebendig ergreifen. Er blickt in die Vergangenheit ; Geschlecht 
auf Geschlecht geht er zuriick bis zum ersten Elternpaar, und er mu bekennen: 
»,Domine, refugium factus es nobis a generatione in generationem.‘‘ In jedem 
Jahrhundert, in jeder Generation hat der Herr sich als Hort des Volkes er- 
wiesen, unwandelbar in seinen Ratschliissen und in seinem Wesen. Ja, noch 
weiter wandert der Geist des Psalmisten: ,,Ehe noch die Berge wurden und die 
Erde gebildet ward und ihr Umkreis, bist du, 0 Gott, von Ewigkeit zu Ewig- 
keit.“ Das Staunen, die Ehrfurcht, die fromme Anerkennung, die unmittelbare 
Anrede an Gott gibt dem Text einen erlebnismaSigen Charakter und fordert 
seiner Natur nach, da er auch als Gebetsausdruck mit den Gesinnungen der 
Demut und des Vertrauens in der Katechese bestehe. Bei der Heiligkeit Gottes 
begntigt der Katechet sich nicht damit, zu sagen: ,,Der Propht Isaias hodrte die 
Engel am Throne Gottes singen: <Heilig, heilig, heilig ist der Herr, der Gott 
der Heerscharen>, um vielleicht noch hinzuzufiigen: ,,So beten wir bei jeder 
heiligen Messe nach der Prafation.‘‘ Vielmehr will er etwas von dem tiefen Ein- 
druck vermitteln, den die ganze Berufungsvision auf den Propheten machte, 
von dem er in den erhabenen Bildern des 6. Kapitels seiner Schrift eine Vor- 
stellung gibt. 
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Wird eine solche erlebnismaBige Gestaltung des Religionsunterrichtes stets 
gelingen? Das hangt von mancherlei Umstanden ab, in erster Linie von der 
Verfassung des Katecheten. Man darf von ihm nichts Unmiégliches verlangen. 
Nicht jede Individualitat eignet sich zur Erzeugung einer starken Ergriffenheit. 
Gerade im Naturell des Norddeutschen wiegt vielfach die Ruhe vor, die Le- 
bendigkeit tritt zurtick. Nun lautet die allererste Forderung in der Pflege des 
religidsen Gefiihlslebens: Gefiihle miissen nach Inhalt und Starke echt sein; 
nichts darf als kiinstliche Mache auftreten, nichts angequalt und aufgezwungen 
werden. Das Erleben des Zéglings vollzieht sich gerade in jiingeren Jahren 
wesentlich im Miterleben und ist bedingt durch das Vorerleben anderer. Somit 
braucht ein Katechet nicht nach auSerordentlichen Mitteln des religidsen Er- 
lebens zu fahnden. Ist er nur selbst religids durchdrungen von der christlichen . 
Wahrheit, so wird er durch stilles, treues Wirken seine Klasse nachhaltig beein- 
flussen, wenn ihm auch nicht gegeben ist, hochgesteigerte Ergriffenheit zu er- 
zeugen. — Ein zweiter Faktor ist die Klasse, eine Anzahl von verschiedenen 
Individuen, die in ihrem emotionalen Leben durchaus nicht in gleicher Weise 
auf religidse Anregungen reagieren, die namentlich auch nicht jederzeit gleich 
leicht und willig den Bemiihungen des Katecheten folgen. Je nach den vorauf- 
gegangenen Unterrichtsstunden (Rechnen, Turnen, heimatkundlicher Ausgang) 
kann es recht schwer werden, die Klasse in ihrer Gesamtheit auf das religidse 
Erleben einzustimmen. — Der dritte Faktor ist der Affekt selbst. Wird er 
alizuhaufig geweckt, so stumpft er ab. Das religidse Erleben soll einen beson- 
ders hohen Grad von Innerlichkeit und Ergriffenheit darstellen; um so vor- 
sichtiger muB der kluge und gewissenhafte Erzieher in der Auswahl und Ver- 
teilung der Gelegenheiten vorgehen, bei denen er die Teilnahme der Klasse zu 
einem wirklichen Erleben steigern will. Jedenfalls bedarf die Losung: ,, Jede 
Religionsstunde eine Erbauungsstunde!“ der richtigen Auslegung und Anwen- 
dung. Im biblischen, naherhin paulinischen Sinne bedeutet der Begriff ,,Er- 
bauung“ nicht die Anmutung und Riihrung des Gefiihls, sondern die Segens- 
wirkung der guten Tat innerhalb der religidsen Gemeinschaft. Das gehort aber 
schon zum folgenden Punkte. 

3. Selbstandiges Handeln verlangt unsere Religion. Der Heiland spricht 
immer wieder von der entscheidenden Bedeutung des Tuns. Wer den Willen 
seinesVaters tut, der im Himmel ist, der wird ins Himmelreich eingehen (Mt7, 21). 
Am Schlusse der Bergpredigt verkiindet er das Lob dessen, der seine Worte hort 
und sie tut, er gleicht einem Manne, der sein Haus auf einen Felsen gebaut hat 
(Mt 7, 24 ff.). Schon im Urchristentum wird die Forderung erhoben, daB Er- 
kenntnis und Leben in der Religion gleichwesentlich zu betrachten und in 
Wechselbeziehung zu halten sind. Der Brief an Diognet sagt im SchluBkapitel: 
Es ist nicht ohne tieferen Sinn, wenn geschrieben steht: Gott pflanzte am An- 
fang einen Baum der Erkenntnis und einen Baum des Lebens in der Mitte des 
Paradieses ... Denn es gibt weder Leben ohne Erkenntnis, noch sichere Er- 
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kenntnis ohne wahres Leben; deshalb sind beide nebeneinander gepflanzt 
worden}s,"* 

Leben, handeln, gute Werke vollbringen ist eine religidse Aufgabe fur uns. 
Inneres und auBeres Tun will die Religion; keines einseitig und ausschlieBlich, 
beides in Harmonie. Religidses Tun in Gebet und Opfer, sittliches Tun in Nach- 
stenliebe und Selbstverleugnung. Nichts ist unserer Religion so wesensver- 
wandt, besser gesagt wesenszugehirig, als die Erziehung zum religids-sitt- 
lichen Handeln. Alle Formen, alle Gelegenheiten, alle Betatigungsméglich- 
keiten dazu hei®t der Katechet willkommen. Staatliche Verordnungen hatten 
vor Jahren fiir den katholischen Religionsunterricht vieles erschwert oder un- 
méglich gemacht, was in der neuzeitlichen Schularbeit als selbstverstandlich 
erscheint, z.B. die Anregung zur Teilnahme an manchen religidsen Vereinen 
und Veranstaltungen. Das neue Unterrichtsverfahren weist hier keine fiir uns 
neuen Wege; denn zu allen Zeiten besaB die katholische Religion die Tendenz 
aufs Tun und Uben. Aber es macht die Bahn frei fiir ungehinderte Auswirkung 
dieser Triebkraft und spornt zu gréBerem Ejifer. Immer drangte der Glaube zum 
Glaubensleben, weil er sonst toter Glaube wurde und selbst abstarb. Immer war 
die katholische Sittenlehre der praktische Ausflu8 der Glaubensiiberzeugung. 
Immer galt in der Jugenderziehung die Pflege des religids-sittlichen Tuns als 
Hauptsache. Wo katholischer Religionsunterricht in neuzeitlichem Gewande 
erscheint, hat sich instinktiv das Hauptinteresse auf diesen Punkt konzentriert. 
Der Buchtitel ,,Religion und Leben“ bezeichnet treffend, was wir wollen und als 
unsere Pflicht ansehen. Je mehr die Religion, die religidse Ubung und Be- 
trachtungsweise aus dem Familienleben und aus der Offentlichkeit gewichen 
ist, um so mehr muf die systematische Pflege des religidsen Tuns bei der Jugend 
durch alle Jahre der Unterweisung hindurch ein Herzensbediirfnis fiir den 
Katecheten sein. So wird diese im Wesen der Religion begriindete Zielsetzung 
durch die Zeitumstande noch gebieterischer verlangt. Also nicht nur, was der 
geoffenbarte Satz an sich besagt, sondern was er fiir unser Leben bedeutet, wie 
er die Gesinnung und das Verhalten, das Tun und Lassen beherrschen kann und 
soll, muS zur Darstellung gebracht werden, damit er auch in der Seele der Kate- 
chumenen zu einer Macht werde. 

Schulgebet und Schulgesang, Schulmesse und Schulandacht bieten reichliche 
Gelegenheit zu gemeinsamer religidser Ubung; sie werden vorbereitet durch 
Anweisung, Voriibung, Besuch des Gotteshauses, der Sakristei, des Friedhofes, 
besonderer Gnadenorte u.a.m. In der Liturgie, dem liturgischen Gebete, der 
liturgischen Handlung und Zuriistung haben wir ein reiches, auch das Kind an- 
sprechendes Material, um die Frage zu beantworten: Wie haben die Heiligen, 
wie hat die Kirche dieser oder jener Glaubenswahrheit Ausdruck verliehen, und 
wie und wann k6nnen und wollen wir den Glauben lebendig werden lassen? 


a Se ec 
18 Bibliothek der Kirchenvater. Neue Ausgabe. Kempten 1913. Friithchristliche Apolo- 
geten Bd. I, 172. 
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Nicht so leicht la8t sich vom Katecheten die Ubung des sittlichen Tuns 
dirigieren und kontrollieren. Sorgfaltige, unaufdringliche, aber konsequente 
Motivbildung fiir das kindliche Leben und seine gewohnlichen und auBergewohn- 
lichen Vorkommnisse vermag aber auch hier viel. Bleibt sich der Katechet be- 
wubt, daB er in der Schule nicht blo8 Lehrer der Religion, sondern Erzieher und 
Seelsorger der Jugend ist, so wird er ganz von selbst im Sinne der neuzeitlichen 
Tat- und Lebensschule wirken!4, 


IIl. 


Nach diesen prinzipiellen Erérterungen soll noch ein Blick auf die neuen 
Unterrichtsformen geworfen werden, soweit sie fiir den Religionsunterricht 
Bedeutung haben. 

Eine Neuerung ist das Klassengesprach oder das freie Unterrichtsge- 
sprach. Man hat es als die ,,Naturform des Lernens‘‘ bezeichnet und hofft 
damit eine bisher herrschende lebensunwirkliche Kunstform zu verdrangen?, 
Das Verfahren besteht darin, da nicht der Unterrichtende im Zwiegesprach mit 
der Klasse arbeitet und durch seine Fragen stetig die Vorstellungen und Gedan- 
ken der Schiiler auf die von ihm bestimmten Punkte hinlenkt, sondern dab die 
Schiiler miteinander plaudern, sich iiber ein Thema unterhalten, widerstreitende 
Meinungen und Auffassungen vorbringen und zu einem Endergebnis zu kommen 
suchen. Um diese Gesprache zu ermdglichen, bediirfte die jetzige Einrichtung 
der Klassen einer Verbesserung. Die reihenweise angeordneten Banke konzen- 
trieren die ganze Klassengemeinde zum Katheder hin; die Aufstellung miB&te 
so erfolgen, da8 die Schiiler zum geistigen Austausch ihrer Erfahrungen und 
Urteile mehr einander zugewandt werden. Der Vorzug des freien Unterrichts- 
gesprachs besteht darin, da& die Kinder mit allem auskramen, was sie tiber die 
zur Behandlung stehende Materie irgendeinmal gehort, gesehen, gelesen und ge- 
dacht haben, das Richtige, das Halbrichtige und das Falsche. Die Klasse soll 
dabei méglichst viel sagen, der Unterrichtende sich auf das unbedingt Notwen- 
dige beschranken. Nach dieser Art wurde in einer Madchenschule (2. Schul- 
jahr) iiber die Heilung des Knechtes zu Kapharnaum gesprochen. Die Kinder 
zogen in ihre Erérterung die Fragen, ob der Geheilte nun auch an Jesus geglaubt 
habe, ob der Knecht nach der Heilung sogleich wieder arbeiten mufte, wer die 
Arbeit wahrend seiner Krankheit getan, wer ihn gepflegt habe, ob der Haupt- 
mann Jesus mit ,,Du‘‘ anreden durfte, wie die anderen Leute sich tiber die Hei- 
lung gefreut haben, wie der Hauptmann sicher in den Himmel gekommen’®. — 


14 Zu diesem Punkte vgl. die neuesten Schriften von J. Griinder, Der Geist des Fuldaer 
Lehrplans, die Willensbildung und der Arbeitsschulgedanke im katholischen Religionsunter- 
richt. Bonifaziusdruckerei, Paderborn (1927), und von J. Roos, Die Willensbildung im 
Rahmen des katholischen Religionsunterrichtes in der Volksschule. H. Beyer & Sohne, 
Langensalza 1927. 

15 A, Béhm, Das freie Unterrichtsgesprach. Langensalza 1925, 3. 

18 O, Eberhard, ArbeitsschulmaBiger Religionsunterricht. 2. Aufl. 1924. 103. 
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Im Katechismus empfiehlt sich diese Form, wo es sich darum handelt, die 
Erfahrungen, Kenntnisse und Vorstellungen des Schiilers in Fragen der reli- 
gidsen und sittlichen Praxis des Lebens zu ermitteln; bei reiferen Zoglingen 
mag sie auch apologetischen Zielen dienen. — Das freie Unterrichtsgesprach 
hat seine Gefahren. Eine Gruppe von wortgewandten und gesprachigen 
Schiilern wird stets dabei sein und darauflos reden. Andere, die stiller veran- 
lagt sind, bleiben zuriick, und doch mégen gerade sie die tieferen Naturen sein, 
wahrend die anderen an der Oberflache bleiben. Eberhard hat recht, wenn er 
von der Schule schreibt, ,,daB es Gelegenheiten gibt, wo das aufnehmende Ver- 
halten der Seele die naturgemafe Haltung ist, wo das stumme, hingegebene 
Empfangen viel reicheren Gewinn bringt als findendes Denken und Schaffen, wo 
Rede und Gegenrede als peripheres Gerausch nur stéren und tiefinnerliches Ver- 
senken und Stillesein den Seelenkelch erschlieBen und aus gesammelter 
Energie schépferische Krafte aufbauen’’.“‘ Religion fordert in ihren hdchsten 
Werten Stille, Ehrfurcht, Schweigen. Die Freude am Reden und Sichredenhoren 
ist an und fiir sich durchaus kein Kulturwert und verbindet sich allzuleicht 
mit einem bedauerlichen Mangel an positivem Wissen und an Denkerziehung. 
Vor der Bildung zu religidser Geschwatzigkeit und Zungenfertigkeit kann nicht 
dringend genug gewarnt werden!®. Die Erziehungsweisheit der Pythagorder, 
die den Zégling erst durch eine Schule des Stillschweigens fiihrte, bevor er mit- 
reden durfte, ist auch heute in ihrem Kerngedanken nicht als Torheit zu werten. 

Mit der Forderung des freien Unterrichtsgespraches hangt die Bevorzugung 
der Schiilerfrage zusammen. Seit langem sind sich die Katechetiker dariiber 
einig, daB die Frage des Schiilers, die Frage des Unwissenden an den Wissenden, 
die lebensgema8e Form des Fragens darstellt ; die Lehrerfrage ist mehr als unter- 
richtliche Kunstform anzusehen. Sache des Unterrichtenden wird es sein, die 
Schiiler daran zu gewohnen, nur Fragen zu stellen, die zur Sache gehdren, und 
fiir ihre Fragen eine dem Charakter des Religionsunterrichtes entsprechende 
Form zu wahlen. Das Vertrauen, dem die Frage des Schiilers Ausdruck gibt, 
mu8 als wertvoller Faktor der religidsen Erziehung mit allen Mitteln gepflegt 
und gefordert werden?®. 

Dem Gemeinschaftsgedanken will der arbeitsteilige Unterricht dienen. 
Bei diesem beschaftigt sich nicht die ganze Klasse mit dem gleichen Stoffe, 
sondern einzelne Schiiler oder Gruppen von Schiilern bearbeiten einen beson- 


17 Aa. O. 22: 

* Eine solche Warnung sprach bereits F. A. Staudenmaier in seiner 1834 erschienenen 
Enzyklopddie der theologischen Wissenschaften aus, S.578 § 1098 und Anm. S. 579. Vel. 
auch O. Schultze, Systematische und kritische Selbstandigkeit als Ziel von Studium und Un- 
terricht. Leipzig 1914, 227. | 

1° Uber Schiilerfragen siehe: Monatsblatter fiir den katholischen Religionsunterricht an 
hoheren Lehranstalten XIII (1912), 365 ff. und XV (1914), S. 242 ff., Katechetische Blatter 
XXXVII (1911), 198 ff. 
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deren Teil oder eine besondere Seite des Gegenstandes; selbsttatig hereiten sie 
so das Unterrichtsthema vor. In der Stunde berichten sie alsdann iiber die Er- 
gebnisse ihrer Bemiihung, und aus der Arbeit der einzelnen wird das Ganze ge- 
wonnen und fiir die Klasse festgelegt. J. Adrian (Erfurt) hat das Verfahren 
praktisch erprobt®°. In der OIII des Erfurter Ursulinenlyzeums bildeten die 
Schiilerinnen fiinf Arbeitsgruppen: eine sucht alles zusammen, was sich tiber das 
gewahlte Thema beobachten 1a8t an heiligen Orten, zu heiligen Zeiten, bei hei- 
ligen Personen (Umschau und Einschau), eine zweite tragt das Material aus der 
Heiligen Schrift, eine dritte aus den kirchlichen Bekenntnissen und Entschei- 
dungen zusammen, die vierte spricht iiber Wert und Bedeutung der Lehre und 
die letzte macht Vorschiage zur praktischen Verwertung. Eine solche Arbeits- 
teilung andert die Praxis der Hausaufgaben. Bisher pflegte man im Katechis- 
musunterrichte fast nur Memorieraufgaben zu stellen: der Hauptinhalt der vor- 
aufgegangenen Stunde sollte reproduziert werden. Das Memorieren darf auch 
heute nicht fortfallen. Der Lernstoff des Katechismus ist eingeschrankt worden, 
aber innerhalb des engeren Rahmens soll das wortliche Auswendiglernen regel- 
maBig und nachdriicklich gepflegt werden. Zu diesen Reproduktionsaufgaben 
fiigt die neue Methode andere, interessantere, auch erziehlich wichtigere hinzu, 
Aufgaben mehr produktiver Art, namlich die Vorbereitung der folgenden Unter- 
richtsstunde, vor allem Aufgaben zur Beschaffung des Unterrichtsstoffes, der 
von einzelnen herbeigetragen, dann in der Stunde gemeinsam verarbeitet und im 
wesentlichen von allen angeeignet wird. Durch dieses Verfahren kann der Ka- 
techet auch auf das Elternhaus einwirken, die Eltern mitinteressieren und ihnen 
Gelegenheit geben, ihre religidse Erziehung mit jener der Schule enger zu ver- 
kniipfen. Zur Vorbereitung auf die Lehre von den Schutzengeln laBt sich etwa 
die Aufgabe stellen, von Schutzengelbildern, Gebeten und Liedern zu berichten, 
die sich zu Hause vorfinden oder den Eltern bekannt sind oder in einem Buche 
der Hausbibliothek stehen. Sorge des Katecheten muf es sein, daB trotz der 
Arbeitsteilung alle Schiiler den ganzen Kreis der geoffenbarten Wahrheiten 
samt den Beweisstiicken sich aneignen, der als Klassenpensum angesetzt ist. 
Eine Teilung der Arbeit, die bis zu einer Zerstiickelung der Arbeitsergebnisse 
durchgefiihrt wiirde, kann im Religionsunterrichte, zumal bei den Katechis- 
muslehren nicht zugelassen werden. Denn wir arbeiten im Religionsunterricht 
nicht bloB auf das formale Ziel der Ubung seelischer Krafte hin, sondern wir 
wollen und miissen auch das materiale Ziel der Aneignung geoffenbarter Wahr- 
heiten erreichen”?. 


20 J. Adrian, Unser heiliger katholischer Glaube. Musterkatechese, gehalten am 
21. Juni 1926. — Ders., Das Geheimnis der allerheiligsten Dreifaltigkeit. Probekatechese, 
gehalten am 11. Oktober 1926. K. Ohlinger, Mergentheim. 

21 Andere Formen scheiden fiir die Unterweisung in den Offenbarungswahrheiten von selbst 
aus, so das Dramatisieren, das Zeichnen und Malen (abgesehen von ganz nebensdchlichen Ge- 
legenheiten) und das Formen in Plastilin. 
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Blicken wir noch hin auf die Anforderungen, die das neuzeitliche Unter- 
richtsverfahren an den Katecheten stellt, so miissen wir gestehen, daf seine 
Durchfiihrung eine grofe Elastizitat verlangt. Er kann nicht, wie bisher, seine 
Praparation ins einzelne festlegen und alles darauf richten, daB die Kinder 
seinem Gedankengang folgen, sondern er muf abwarten, was die Kinder bei- 
bringen, worauf ihr besonderes Interesse geht, welche Fragen sie anschneiden. 
Wer nicht die geistige Geschmeidigkeit besitzt, auf alles das einzugehen, nicht 
die Schlagfertigkeit, sofort in iiberzeugender Weise zum einzelnen Stellung zu 
nehmen, nicht die Gewandtheit, das Brauchbare augenblicklich zu erkennen, zu 
entfalten und einzubauen und das Abwegige auszuscheiden, der mache keine 
Experimente mit den modernen Unterrichtsformen; sie werden seinen Unter- 
richt nicht férdern. Ferner bedarf der Katechet groBer Energie und Konse- 
quenz bei diesem Verfahren. Ist die Klasse nicht streng diszipliniert, so artet 
das freie Lehrgesprach aus, die Schiilerfragen machen jede Konzentration un- 
méglich und zerflattern auf ganz unglaubliche Einfalle, das Beibringen des 
Materials nimmt unverantwortlich viel Zeit in Anspruch, und der Unterrichts- 
stunde mangelt kraftvoller Fortschritt und befriedigender Abschlu8. Auch 
korperliche Frische und physische Kraft hat der Katechet demnach in héherem 
Grade notwendig als bei den friiheren Methoden. Wenn zudem die Klasse im 
sonstigen Schulunterrichte nicht nach der neuen Art zu arbeiten gewohnt ist, 
bereitet es dem Katecheten doppelte Miihe, die neue Methode bei seinen wenigen 
Wochenstunden in Fleisch und Blut der Klasse iiberzufiihren. 

Wo indessen die Schiiler fiir die freie geistige Arbeit disponiert sind, wo der 
Katechet die erforderliche Geschicklichkeit und Autoritat besitzt, lassen sich 
die neuzeitlichen Formen des Unterrichtes im Sinne der Tat- und Lebensschule 
mit Nutzen verwerten. Sie erweisen sich als brauchbare Mittel zur Erreichung 
des hochsten Zweckes aller Katechese, zur religiésen und sittlichen Erziehung 
unserer Jugend. 
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St. Antonius der Einsiedler und 
das Antoniusfeuer. 
Von Sanitaétsrat Dr. Rudolf Creutz in K6ln. 


Te), Name ,,St.-Antonius-Feuer“ ist zwar an sich in weiteren Kreisen nicht 
unbekannt, aber iiber das, was darunter zu verstehen ist, herrscht augen- 
scheinlich noch Unklarheit. Die Medizin-Historiker sind natiirlich iiber die 
Atiologie der furchtbaren mittelalterlichen Epidemien, die damals den Begriff 
» St.-Antonius-Feuer“ entstehen lieSen, seit langer Zeit véllig unterrichtet. Aber 
nichtmedizinische Autoren begniigen sich meist mit der Erklarung ,,pestartige 
Seuche“, ,,bdsartige Rose“ oder mit einer dhnlichen unbestimmten Wort- 
wendung. Bei einzelnen Autoren, z.B. bei BeiBel', ist Antoniusfeuer direkt 
gleich Pest gesetzt. Eine Ausnahme macht, soviel ich sehe, erst Meffert?, der 
sich fiir sein Werk ,,Karitas und Volksepidemien‘’ in weitem Umfange auf die 
medizin-geschichtliche Literatur stiitzen muSte und daher auch Entstehung 
und Art des St.-Antonius-Feuers richtig verzeichnet. 

Die Lebensumstande des hl. Einsiedlers Antonius sind dank dem hl. Athana- 
sius, Erzbischof von Alexandria, der als jiingerer Zeitgenosse und Schiiler des 
hi. Antonius dessen Lebenslauf als Vorbild und Spiegel eines wahren asketischen 
Lebens um das Jahr 365 aufgezeichnet hat, so bekannt, daB sie hier nicht zu 
wiederholen sind. Im Jahre 561 wurde das Grab des Heiligen entdeckt, und seine 
Uberreste gelangten zur Beisetzung nach Alexandria. Als im Jahre 635 der 
Kalif Omar Agypten eroberte, wurden die Reliquien nach Konstantinopel ge- 
bracht und ungefahr gegen das Jahr 1000 nach Frankreich. Hier fanden sie fiir 
fast 500 Jahre ihre Ruhestatte in der Kirche von Saint Didier de la Mothe, 
Didzese Vienne, dem Orte, wo spdter der Antoniusorden gegriindet wurde. Im 
Jahre 1491 endlich muBten die Gebeine nochmals eine Wanderung antreten 
und gelangten in die Pfarrkirche St. Julien in Arles, wo sie heute noch ruhen. 

Es bedarf nicht der Hervorhebung, daB St. Antonius, der schon im friihen 
Mittelaiter in der ganzen Christenheit als ein groBer Heiliger galt, nunmehr 
auch in Frankreich groBe Verehrung genoB. Das Vertrauen und die Zuversicht 
auf des grofen Antonius Hilfe aber steigerte sich in dem Mafe, als das Volk 
in den schrecklichen, ratselhaften Epidemien, die seit dem 10. Jahrhundert 
Frankreich heimzusuchen begonnen hatten, zu ihm seine Zuflucht nahm. Die 
friiheste Nachricht iiber eine solche Epidemie im Jahre 591 hat man dem hl. 
Gregor von Tours (539—594) in seiner Historia Francorum X, 30, zuschreiben 
wollen. Das ist eine ganz unbegriindete Behauptung. Wie die Priifung der frag- 
lichen Stelle ergibt, berichtet Gregor lediglich, da8 im April des Jahres 591 


1 Beifel, Die Verehrung der Heiligen usw. wahrend der zweiten Halfte des Mittelalters, 


Freiburg 1892. 
2 Meffert, Karitas und Volksepidemien, Bd. I, Freiburg 1925. 
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eine Seuche das Volk sowohl im Gebiete von Tours als von Nantes heimgesucht 
habe. Wenn jemand erkrankte, litt er erst eine kurze Zeit an Kopfschmerzen 
und gab nicht lange Zeit danach seinen Geist auf. Aus diesem ganz unbestimm- 
ten Berichte kann nicht im mindesten auf das Wesen der fraglichen Erkrankung 
geschlossen werden. Dagegen war das wirkliche Krankheitsbild des St.-An- 
toniusfeuers folgendermafen. Beginn mit Verdauungsstérung, Kriebeln, Taub- 
sein, heftigen Schmerzen und Zuckungen der Extremitaéten. Sodann an einer 
oder mehreren Stellen der Extremitaten, zuweilen auch an Ohrmuscheln und 
Nase Auftreten von Schwellung und starker Rétung mit Blasenbildung, ahnlich 
wie bei der infektidsen Wundrose, ebenfalls mit starken Schmerzen. Als drittes 
Stadium erfolgte brandiges Absterben von Fingern, Zehen, Handen oder Fufen, 
in schwersten Fallen ganzer Extremitaten und endlich durch Hinzutreten einer 
allgemeinen Sepsis (im Volksmunde Blutvergiftung genannt) der Tod. Die Arzte 
der ersten Halfte des Mittelalters, in der die Heilkunde gegentiber dem Altertum 
einen groBen Tiefstand gezeigt hat, standen diesen unerhérten Krankheitser- 
scheinungen véllig ratlos gegeniiber. Ihr Wissen griindete sich lediglich auf die 
von ihnen damals kaum noch verstandenen Schriften des Hippokrates und seiner 
Schiiler, oder auf die Schriften des Polyhistors Galenus, médglicherweise auch 
schon auf die Araber Rhazes (gest. 932) und Avicenna (980—1037). Aber alle 
- diese Quellen versagten und wuften nichts von solchen neuen firchterlichen 
Plagen. Sie konnten auch nichts davon wissen, denn Griechen, Romer und Ara- 
ber kannten noch keinen Roggen, und doch war diese, erst im friihen Mittelalter 
in den westeuropdischen Landern zur Kulturpflanze gewordene nititzliche Ge- 
treideart der Trager des Krankheitsstoffes. In Jahren des MiBwachses durch 
anhaltende Nasse wird die Roggendhre gerne von einem Pilz, Claviceps purpurea 
genannt, heimgesucht, der die normalen Korner in schwarzviolette, hornartige 
Korper verwandelt, die, unter dem Namen Mutterkorn bekannt, ein heute wohl 
charakterisiertes Gift, das Ergotin, enthalten. Aus letzterem sind die besonders 
giftigen Ergotoxin-Basen isoliert worden, die in gréferen Dosen das brandige 
Absterben von Extremitatenteilen zu bewirken vermégen, wie das Tierexperi- 
ment mit Sicherheit erwiesen hat. Auch heute werden noch hie und da, vor- 
wiegend in den slawischen Landern, leichtere Formen dieser friiher so verbreiteten 
und schweren Krankheit beobachtet. Im iibrigen hat man gelernt, durch Reini- 
gen des Getreides etc. vorzubeugen. Aber im Mittelalter, als man weder die 
Giftigkeit dieser Pilzbildungen kannte noch an Reinigung des Getreides dachte, 
miissen in den Zeiten der Epidemien unerhérte Mengen dieses Giftes in das Mehl 
gelangt und mit ihm verbacken worden sein, sonst waren die Ausbreitung der 
Epidemien und die riesigen Todesziffern unerklarlich. Bei den spateren Epidemien 
des 17. Jahrhunderts.in dem franzdsischen Gebiete der Sologne wurde die Menge 
des dem Roggen beigemischten Mutterkorns fast auf ein Viertel des Kérnerer- 
trags geschatzt und in der Epidemie des Jahres 1770 im Bezirke von Celle in 
Hannover etwa auf ein Achtel ermittelt. 
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Wir nennen heute diese verbreiteten Volks-Intoxikationen, die sich immer 
auf groBere Landstriche erstreckten, wo anscheinend die Bedingungen fiir die 
Entwicklung des Mutterkorns besonders giinstig waren, Ergotismus-Epidemien. 
Vor dem Jahre 1000, wo, wie erwahnt, die Gebeine des hl. Antonius nach Frank- 
reich kamen, besitzen wir zuverlassige Kenntnis von vier Epidemien. Von diesen 
kann uns als Rheinlander die erste vom Jahre 857 besonders interessieren, 
weil sie sich vorwiegend auf rheinischem und niederlandischem Gebiete abge- 
spielt haben muf8, denn es berichtet dariiber der unbekannte Verfasser der 
Annales Xantenses (Monum. German. SS. Tom. II, 230). Der Verfasser sagt 
vom Jahre 857 wortlich: Es wiitete eine gro&e Plage mit Anschwellungen und 
Blasen unter dem Volke und raffte es durch eine abscheuliche Faulnis hinweg, 
so da8 Glieder sich ablésten und vor dem Tode abfielen. (Plaga magna vesi- 
carum turgentium grassatur in populo, et detestabili eos putredine consumpsit, 
ita ut membra dissoluta ante mortem deciderent.) Hier ist also im Gegensatze 
zu den unbestimmten Worten Gregors von Tours die schwere Form der Krank- 
heit bereits kurz und doch vdllig klar beschrieben. Ebenso klar sind die Berichte 
uber die folgenden Epidemien des 10. und 11. Jahrhunderts in Frankreich, 
dem Lande, das von den meisten und schwersten Ergotismus-Epidemien heim- 
gesucht worden ist. Uber die Epidemie von 994 berichtet Rodulfus Glaber 
(i. e. der Glatzkopf), Monch in Dijon und spater in Clugny, gest. 1050 (Monum. 
German. SS, Tom. VII, 61). Er sagt: ,,Zu derselben Zeit wiitete unter den 
Menschen eine sehr schlimme Seuche, gleichsam ein verborgenes Feuer, das 
jedes von ihm befallene Glied durch Austrocknung vom Korper abtrennte.‘‘ 
(Desaeviebat eodem tempore clades pessima in hominibus, ignis scilicet occultus, 
qui quodcumque membrum arripuisset, exurendo truncabat a corpore etc.) 

Einen 4hnlichen klaren Bericht liefert Sigebertus Gemblacensis (Ménch von 
Gembloux) iiber das Jahr 1089 in seiner Chronographia (Monum. German. SS. 
Tom. VI, 366). ,,Es war ein Seuchenjahr, besonders im westlichen Teile Loth- 
ringens, wo viele, deren Inneres ein verruchtes Feuer verzehrte, an ihren zer- 
fressenen Gliedern, die schwarz wie Kohle wurden, verfaulten. Sie starben ent- 
weder elendig oder blieben einem noch elenderen Leben erhalten, nachdem die 
verfaulten Hande und Fiisse abgetrennt waren.‘‘ (Annus pestilens, maxime in 
occidentali parte Lotharingiae, ubi multi, sacro igni interiora consumente, 
computrescentes exesis membris, instar carbonum nigrescentibus, aut misera- 
biliter moriuntur, aut manibus et pedibus putrefactis truncati, miserabiliori 
vitae reservantur etc.) Diese Proben zeigen mit unzweifelhafter Deutlichkeit, 
daB es sich in allen diesen Epidemien um die schwere Form des Ergotismus ge- 
handelt hat, den sog. Ergotismus gangraenosus. 

Die Epidemie von 1089, iiber die Sigebertus berichtet hat, ist zugleich 
dieselbe, die von nun an den Krankheitsnamen St.-Antoniusfeuer entstehen lief. 
Als das der Verzweiflung nahe Volk des Mittelalters sah, da8 menschliche Hilfe 
ganz vergeblich war, blieb ihm nur die Hinwendung zu seinem Schdpfer und die 
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Anrufung der Fiirbitte der Heiligen. Nunmehr wurde der hl. Antonius vor allen 
anderen die Zuflucht aller derjenigen, die die ersten, bald so eindeutigen Zeichen 
des schrecklichen Leidens an sich erkannten, und die Kirche von St. Didier de 
la Mothe wurde das Wanderziel unzahliger Kranker. Das friiheste in die Augen 
springende Zeichen der Erkrankung war die feurige, brennende Rotung der 
Extremitaten, und leicht verstandlich ist es daher, wie durch dieses Zeichen der 
Name St.-Antoniusfeuer ein allgemeiner werden muBte. Wie in jeder Epidemie 
schwere und leichtere Erkrankungen gleichzeitig auftreten und in der einen Epi- 
demie mehr die schweren und in der anderen mehr die leichteren Erkrankungen 
iiberwiegen, so ist dies auch in den Ergotismus-Epidemien des Mittelalters und 
auch der neueren Zeit der Fall gewesen. Das chronologische Verzeichnis samt- 
licher Ergotismus-Epidemien® vom 9. bis 19. Jahrhundert nennt 60 Epidemien 
schwerer Art, 62 leichter Art. Von den ersteren entfallen allein 40 auf Frank- 
reich. Der Rest und die meisten leichteren Epidemien verteilen sich auf die Nie- 
derlande, Deutschland, England, Spanien, Schweiz, Italien sowie die nordischen 
und slawischen Lander. Zu den Hilfesuchenden am Grabe des hl. Antonius 
moégen viele Kranke gehért haben, bei denen es nicht oder nur in geringem Grade 
zum brandigen Absterben einzelner Extremitatenteile kam und bei denen auch 
die schweren septischen Erscheinungen ausblieben. Diese Gliicklichen werden 
vor allen anderen geneigt gewesen sein, der giitigen Hilfe des hl. Antonius ihre 
Heilung allein zuzuschreiben und dankbaren Herzens seinen Namen laut zu 
preisen. Aber die Sterblichkeitsziffer mu8 in einzelnen Epidemien eine geradezu 
erschreckliche gewesen sein*. In den Berichten iiber die Epidemie von 993/94, 
die vorwiegend in den Landschaften Limousin und Perigord wiitete, wird von 
40 000 Toten gesprochen. Die Pariser Epidemie von 1128/29 soll 14.000 Opfer 
gefordert haben, die von 1089 in Flandern mehrere tausend Tote. Selbst, wenn 
wir berticksichtigen, daB die alten Chronisten iibertrieben haben, weil sie in da- 
maliger Zeit doch nur auf ganz grobe Schatzung angewiesen waren und auch die 
Nachrichten, auf die sie sich selbst stiitzen muBten, recht unsicher gewesen sein 
mogen, so wiirde auch schon die Halfte oder nur ein Drittel der genannten Opfer- 
zahlen grausig genug sein. Das Grausen muB8 sich aber noch vermehren, wenn 
man bedenkt, daB der Verlauf der Krankheit mit dem allmahlichen Absterben 
der Glieder und der spat hinzutretenden Sepsis ein langwieriger und sehr 
schmerzhafter war, jedenfalls um das Vielfache langwieriger, als bei denschweren 
Pest- und Choleraseuchen, die in Stunden oder héchstens in wenigen Tagen 
zum Tode zu fiihren pflegen. 

Wenn nun der hi. Antonius als Schiitzer und Heiler des Antoniusfeuers an 
erster Stelle stand, so sind neben ihm oder vielleicht besonders vor der Uber- 
fulhrung seiner Gebeine nach Frankreich noch andere Patrone um Hilfe ange- 


* Hirsch, Handbuch der historisch-geograph. Pathologie, Stuttgart 1883. 
4 Neuburger-Pagel, Handbuch der Geschichte der Medizin, Bd. II, Jena 1903, und Eulen- 
burg, Realenzyklopddie der medizinischen Wissenschaften, Berlin und Wien 1909. 
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rufen worden, vor allem die hi. Jungfrau. Daher finden wir neben dem Ignis 
St. Antonii auch die Bezeichnung Ignis Beatae Mariae und weiterhia noch Ignis 
St. Firmani und I. St. Martialis. Nur la8t sich bei den zahlreichen Heiligen, 
die die beiden letzten Namen fiihren, nicht mehr ermitteln, welche gemeint 
waren. Auch der hi. Martin ist nach dem Zeugnisse des Rodulfus Glaber ange- 
rufen worden. Aber die Unheimlichkeit und Unerklarlichkeit des Leidens lieB 
noch viele andere Namen entstehen: I. sacer, I. plaga, Clades seu pestis igniaria, 
I. silvaticus, I. invisibilis, I. divinus, I. iudicialis, I. infernalis. Sodann finden wir 
noch die franzésischen Bezeichnungen feu sacré, les ardents und mal des ardents. 
Der ursprtingliche und erste Name I. sacer, ,,das verruchte Feuer“, ist mit Wahr- 
scheinlichkeit Virgils Georgica entlehnt, wo er fiir eine Seuche der Schafe ge- 
braucht wird. 

Schwer verstandlich bleibt nur, wie die wahre Natur der Erkrankung so lange 
verborgen bleiben konnte. Obgleich vom 9. bis zum Beginn des 17. Jahrhunderts® 
allein in Frankreich iiber 20 schwere Epidemien sich folgten, gingen mehr als 
700 Jahre dahin, bis der Schleier geliiftet wurde. Der erste, dem es gelang, 
war der franzésische Arzt Thuillier der Altere wahrend der Epidemie von 16308. 
Er bewies schon die Richtigkeit seiner Entdeckung durch das Tierexperiment. 
Vierzig Jahre spater bestatigte Thuillier der Jiingere in den Epidemien von 
1660 und 1670 die Feststellungen seines Vaters. Aber trotzdem scheinen beide 
sich nicht haben durchsetzen kénnen, denn auch im 18. Jahrhundert folgen sich 
zahlreiche Epidemien, die allerdings zum Teil der milderen Form angehoren 
(Ergotismus convulsivus, Kriebelkrankheit, ohne Absterben von Gliedern). 
Erst als im Jahre 1717 in der Schweiz durch Lang, in Deutschland 1770 durch 
Taube in Celle und in dem gleichen Jahre durch eine Pariser Arztekommission 
immer wieder die gleichen Feststellungen erzielt wurden, war die Sache gesichert, 
und man konnte die notwendigen Ma8regein durchfiihren. Vorher scheint sich 
besonders die Landbevélkerung stark ablehnend verhalten und die Belehrung 
sogar mit der Begriindung abgewiesen zu haben, ,,man dirfe nicht glauben, 
daB Gott das Korn vergiftet habe’. 

Im Jahre 1089 begriindete ein begiiterter franzésischer Edelmann Gaston 
Guérin (Zusammenhang mit guérir?) zu St. Didier de la Mothe die Hospital- 
briiderschaft zum hl. Antonius zur Pflege der Kranken und Beschtitzung der 
Pilger. Er soll zu der Griindung veranlaBt worden sein, weil sein in der damaligen 
Epidemie erkrankter Sohn Girond geheilt wurde, nachdem er, der Vater, am 
Grabe des hl. Antonius um Fiirbitte und Hilfe gebetet hatte. Auf der Synode 
zu Clermont 1095, wo gleichzeitig durch Papst Urban II. der erste Kreuzzug 
verkiindet wurde, erhielt die Griindung die kirchliche Bestatigung. Bis zum 


SS Firsch, 1..c. 
6 Die Annahme von Meffert, |. c. 160, daB die letzte Seuche in das Jahr 1347 gefallen, ist 


irrig. 
7 Hecker, Geschichte der neueren Heilkunde, Berlin 1839. 
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Jahre 1218 bestand der Orden als weltliche Briiderschaft, alsdann nahm er die 
Monchsgeliibde an und griindete zahlreiche Niederlassungen auch in Deutsch- 
land. Im Jahre 1298 wurde der Orden durch Papst Bonifazius VIII. zu einer 
Chorherrn-Briiderschaft nach der Regel des hl. Augustinus erweitert. Die Klei- 
dung der Chorherren, die seitdem Antonianer oder Antoniter hieBen, war schwarz 
mit einem blauen Brustkreuz, das sich der Form eines Kreuzes naherte, dessen 
senkrechter Balken nicht iiber den wagerechten hinausging (T). Nach der 
Legende hatte sich Antonius eines solchen T-férmigen Stabes bedient und ihn 
auch in einer Vision dem Ordensgriinder Gaston tiberreicht. Auch nach K6ln 
gelangte der Orden im 13. Jahrhundert. Die Griindung der kélnischen Nieder- 
lassung erfolgte nicht direkt von Frankreich aus, sondern aus dem Bereiche der 
Erzdiézese Mainz. Hier im Hessenlande waren bereits mehrere Antoniterkléster 
entstanden, u. a. Kloster Ro&dorf im Jahre 1235. Von Ro&dorf aus wurde das 
Kélner Kloster besiedelt. Im Jahre 1298 iibergab der Erzbischof Wikbold von 
Holte (1297—1304) den Antonitern die Kirche in der Schildergasse, die bis dahin 
den Sackbriidern, einem BiiBerorden (de poenitentia Christi), auch ,,boni homi- 
nes‘‘ genannt, gehérte. Es ist wohl anzunehmen, da die Ausbreitung der Ver- 
ehrung des hl. Antonius im Rheinlande zum groBen Teile dem Antoniterorden 
zu verdanken ist. Moglicherweise ist der Einflu8 des Ordens auch mitbeteiligt 
an der Aufnahme des hl. Antonius unter die sog. heiligen vier K6lner Marschalle 
(auger ihm Cornelius, Hubertus, Quirinus), die als solche zusammen von der 
Mitte des 14. Jahrhunderts ab genannt wurden. In den Jahren 1128/29 hatte 
in den Niederlanden und in Deutschland wieder eine Antoniusfeuer-Epidemie 
geherrscht, und im 13. Jahrhundert folgten wiederum mehrere Epidemien in 
Frankreich, von denen sicher auch Kunde nach Kéln gedrungen war. 

Es ist aber auch andererseits naheliegend®, daB& die Verehrung der vier 
heiligen Marschalle aus landlichen Kreisen hervorgegangen ist, weil sie als Pa- 
trone und Beschiitzer der Haustiere erscheinen. Antonius war der Beschiitzer 
der Schweine, Hubertus der Hunde, Quirinus der Pferde. Cornelius dagegen 
erscheint mehr als Heiler menschlicher Krankheit, besonders der Fallsucht. 
Daf der hl. Antonius als Beschiitzer der Schweine angesehen wird, geht sicher- 
lich ebenfalls von dem Antoniusorden aus, der in seinen Kléstern groBe Landwirt- 
schaft und Schweinezucht betrieben hat, letztere besonders deshalb, weil im 
Mittelalter der Genu8 des Schweinefleisches den des Fleisches der iibrigen 
Schlachttiere ganz erheblich iiberwog. So erfreute sich das Kélner Kloster nicht 
unbedeutender Besitzungen oder wenigstens zinspflichtiger Héfe in einer Reihe 
von Déorfern unweit Koélns, in Brauweiler, OberauBem, Merken, Vernich, Hei- 
merzheim, Krs. Rheinbach. Von dem letztgenannten Hofe heift es®, ,,daB die 
Besitzer dem guten St. Antonius und seinem Orden zinspflichtig waren, wogegen 


* Felten, Zur Geschichte der Verehrung der heiligen vier Marschalle. Annalen des histor. 
Vereins fiir den Niederrhein, Heft 104, 1920. 


® Heusgen, Geschichte der Dekanate Rheinbach und Meckenheim, K6ln 1926. 
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‘ihnen gestattet war, an Haus, Hof, Scheune das Zeichen St. Antonii, die Schelle, 
anzubringen, damit auch sie behiitet seien von der jammerlich betriibten 
Plage des Heiligen, die man St.-Antenius-Plage nennt“. Und damit kommen wir 
zu der Ubertragung des Begriffes St.-Antonius-Feuer von der menschlichen 
Krankheit auf die Krankheit des niitzlichen Haustieres, des Schweines. Es ist 
klar, dai die Antoniter ihre groBen Schweineherden als einen wertvollen Teil 
ihres Besitzes ansahen. Sie beobachteten mit Sorge unter ihren Tieren auch den 
Rotlauf, die bekannte Seuche, die oftmals ungezahlte Opfer forderte. Sie er- 
kanhten auch eine gewisse Ahnlichkeit zwischen den groBen roten Flecken der 
kranken Tiere und dem ersten Stadium des Antoniusfeuers bei den Menschen 
mit der feurigen Rétung und Schwellung an Armen oder Beinen. So war es 
eigentlich ganz selbstverstandlich, daB sich die Bezeichnung Antoniusfeuer auch 
auf den Rotlauf tibertrug, und daB alsdann die Tiere iiberhaupt dem Schutze 
des Heiligen unterstellt wurden. Dem Beispiel der Antoniter folgten natiirlich 
auch die Laien, und auch sie nahmen bei den Seuchen der Schweine ihre Zuflucht 
zu der Fiirbitte des Heiligen. Wo Reliquien des hl. Antonius aufbewahrt wurden, 
wie in der Kapelle von Antoni-Gartzem bei Euskirchen und an vielen anderen 
Orten, besonders am Niederrhein, dorthin pilgerten die Landleute an seinem Feste 
am 17. Januar. Stand ihnen keine solche Verehrungsstatte zu Gebote, so schufen 
sie sich selbst eine, indem sie eine Bildfigur des hl. Antonius in kleinen offenen 
Gebetskapellen (sog. Heiligenhauschen) aufstellten. Eine solche Kapelle steht 
noch heute im Walde von Miinstereifel etwa 2—3 km von dem St.-Michaels- 
berge entfernt. Die um ihre Existenz schwerer als die Bauern der Ebene ringen- 
den Eifeler Bauern pflegten noch vor etwa 40 Jahren ihre Schweine als kostbare 
Besitzstiicke zu dieser Kapelle heranzufahren, wenn sie ihnen erkrankt schienen. 
Heute kénnen die Landleute ihre Tiere durch die inzwischen erfundene Schutz- 
impfung schiitzen. Wenn sie aber in ,,weniger aufgeklarten Zeiten“ sich in ihrer 
Armut, Bedrangnis und frommen Einfalt an den gro8en Heiligen wandten, so 
ist damit zu einem wohlfeilen tiberlegenen Spotte noch lange kein Grund gegeben. 
Die Kloster des hl. Antonius hatten im Mittelalter auch das Privilegium?®, 
Schweine in Ortschaften frei umherlaufen zu lassen. Von vielen Stadten und 
Dérfern in Deutschland, Italien und Frankreich wird dies berichtet. Sepp (1. c.) 
fiihrt folgende Verse des Guiot von Prouvins an: 
,Von den Konversen des hl. Antonius 
Von Antiochien bis zum Schottenland 
Ist nirgends ein Dorf, ein Schlo8 bekannt, 
Wo man nicht ihre Schweine spiirt. 
Am Halse seines Pferdes fiihrt 
Ein jeder seine Glocke.“ 
Die Tiere galten als unverletzlich und wurden von guten Leuten gefiittert. 
in der Stadt Bamberg erlieS der Magistrat im Jahre 1481 ein Dekret, daf nicht 


10 Sepp, Die Religion der alten Deutschen, Miinchen 1890. 
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mehr als 6 Tiere der Antoniter in der Stadt umherlaufen diirften. Auch in Paris 
wurden sie geduldet, muBten aber ein Gléckchen am Halse tragen, seitdem Philipp, 
Sohn Konig Ludwigs des Dicken, im 12. Jahrhundert durch Sturz seines Pferdes 
iiber ein solches Antoniusschwein zu Tode gekommen war. In Wesel hatte in 
der Reformationszeit ein Protestant ein Antoniusschwein auf der StraBe verletzt, 
was dem Tater iibel bekam, denn er wurde bos zugerichtet. Waren die Tiere ge- 
mastet, wurden sie eingefangen und zu Weihnachten oder zum Feste des Heiligen 
am 17. Januar geschlachtet. Sowohl in den Niederlanden wie im Rheinland und 
Westfalen bestand die Sitte, daB ein Teil des Fleisches geschlachteter Tiere in 
den Kirchen zum Opfer gebracht wurde. Alsdann wurde ein Teil davon den 
Armen geschenkt, ein anderer Teil zugunsten der Kirche versteigert. Diese 
Sitte galt als ein Uberrest jener freiwilligen Gaben (Oblationes), von denen 
u. a. auch der hl. Augustinus bezeugt, daB die ersten Christen damit die Unkosten 
sowohl fiir den Gottesdienst wie auch fiir die Armen-Spenden bestritten. Noch 
im 19. Jahrhundert hat diese Sitte in Herkenrath bei Bensberg bestanden. 

In Italien galt ehemals St. Antonius nicht nur als Patron der Schweine, sondern 
aller Haustiere. Deshalb gehdrte die Tierweihe zu den charakteristischen Ge- 
brauchen des Antoniustages. Pferde, Maultiere, Esel, Rinder, Ziegen, Schafe 
wurden in Reihen vor die Kirchen des Heiligen gefiihrt und von einem Priester 
gesegnet. Es scheint, daB bei diesem Gebrauch nicht nur der hl. Antonius der 
Einsiedler in Betracht kam, sondern auch der hl. Antonius von Padua, und zwar 
aus dem Grunde, weil die Legende erzahit, da8, als Antonius von Padua einst 
am Wasser gepredigt, selbst die Fische seiner Predigt gelauscht hatten. 

In der Kunst ist St. Antonius der Einsiedler seit dem Mittelalter unzahlige 
Male dargestellt worden. Am haufigsten ist die Darstellung seiner Versuchungen 
durch den Bésen und seine Peinigung durch die phantastischtesten Spukge- 
stalten. Martin Schongauer, Matth. Griinewald, Hieronymus Bosch und David 
Teniers sind vor vielen anderen Kiinstlern zu nennen. Bei den fast ebenso haufi- 
gen Darstellungen des Heiligen in Begleitung eines Schweines hat man friiher 
und zum Teil heute noch geglaubt, daf& durch die Figur des Schweines der bise 
Versucher, der Teufel, versinnbildlicht werden sollte. Es ist richtig, daB von jeher 
das Schwein als unreines Tier galt. Als der Herr die unreinen Geister der beiden 
Besessenen vertrieb (Mt 8, 28—32), fuhren sie in eine Schweineherde. Im An- 
schlu8 daran bildet die alte Kunst, wo Unreinheit, Verfiihrung, Schwelgerei 
dargestellt werden soll, das Schwein. Aber bei den vielen Darstellungen, be- 
sonders in der Holzbildnerei,wo dem hl. Antonius ein kleines Schwein beigegeben 
wird, das zu seinen FiiBen sitzt oder sich unter seinem Mantel zu bergen sucht, 
kommt diese Auffassung gar nicht in Frage. Steffens! hat mit vollem Recht 
betont, daB bei diesen Darstellungen das Schwein lediglich die Rolle eines schutz- 
und hilfesuchenden Wesens zeigt, weil Antonius der Helfer gegen das Antonius- 


1 Steffens, Jahresbericht des christiichen Kunstvereins des Erzbistums Koln, 1917. 
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feuer dieser Tiere ist. Ware der Teufel im Schweine gemeint, so wiirde es in 
angreifender Haltung dargestellt sein oder in besiegter Stellung unter dem FuBe 
des Heiligen liegen. Die richtige Auffassung bestatigt sodann bei einzelnen 
alten Darstellungen die Anbringung eines rotgliihenden Flammenbiischels am 
Haise des Tieres, also des Antoniusfeuers. Noch ein weiterer triftiger Grund 
laBt sich m. E. fiir diese Erklarung des attributiven Schweines darin erblicken, 
da® das Attribut in der mittelalterlichen griechischen kirchlichen Kunst un- 
bekannt ist. Wie das Antoniusfeuer nur im Westen Europas und in Italien vor- 
wiegend geherrscht hat und die Ubertragung seines Begriffes vom Menschen 
auf die Krankheit der Schweine nur in den Landern erfolgte, wo die Antoniter 
ihre Schweineherden hielten, so blieb auch die Darstellung des hl. Antonius mit 
dem Schwein auf die gleichen Lander beschrankt. Das Malerbuch vom Berge 
Athos”, im 11. Jahrhundert als griechische Handschrift entstanden und bis zum 
15. und 16. Jahrhundert durch vielfache Zusatze vermehrt, kennt viele An- 
weisungen fiir die Darstellung des hl. Antonius. Der Heilige wird von den Da- 
monen gepeinigt. Als er in die Wiiste flieht, findet er auf dem Wege als Versu- 
chung des Teufels eine Silberscheibe und eine Menge Goldes. Der Heilige be- 
stellt das Feld vor seiner Héhle. Er bringt in der Disputation die heidnischen 
Philosophen von Alexandria zum Schweigen. Ein Lowe fiihrt den Heiligen 
in der Wiiste zur Hohle des hi. Paulus. Er begrabt den hl. Paulus, wozu zwei 
Lowen die Grube ausscharren. Endlich findet sich die Darstellung, wie Antonius 
stirbt, wie seine Gefahrten ihn begraben, und wie Engel seine Seele, als kleines 
menschliches Wesen mit Lichtaureole dargestellt, gen Himmel tragen. Aber von 
irgendeiner Darstellung in Begleitung eines Schweines findet sich nichts. Und 
doch wiirde die alte griechische Ménchskunst sie sich nicht haben entgehen lassen, 
wenn sie im Osten jemals tiblich gewesen ware. 

Auf dem beriihmten Isenheimer Altar, der nachweislich um das Jahr 1510 
fiir das Antoniterkloster in Isenheim im Elsa8 gemalt wurde, befindet sich auf 
der Innenseite eines Fliigels eine ,,Versuchung des hl. Antonius mit den be- 
kannten wunderlichen Spukgestalten. Unter letzteren aber schauen wir das 
sehr realistische Bild eines ,,Aussatzigen‘’. Seit langem sind die Meinungen ge- 
teilt, ob Meister Griinewald hier eine Darstellung der Syphilis oder der Lepra 
(Aussatz) im Sinne gehabt habe. Die Mehrzahl der Sachverstandigen hat sich 
von jeher fiir die Lepra entschieden. Aber es ist auch die Frage aufgetaucht, 
ob es sich nicht, wie auch Meffert (I. c.) meint, um einen am Antoniusfeuer 
jeidenden Kranken handein kénne. Eine besonders gute Abbildung findet sich 
in Hagen, Matth. Griinewald, II. Aufl., Miinchen 1920. Hier ist an dem empor- 
gestreckten linken Arme des Kranken deutlich zu sehen, “daB an dem bereits 
deformierten Handstumpfe 4 Finger fehlen und nur noch ein ebenso stark de- 
formierter Finger vorhanden ist. Das wiirde also an sich recht gut fiir den Ergo- 


12 Schafer, Handbuch der Malerei vom Berge Athos, Trier 1855. 
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tismus gangraenosus passen. Aber trotzdem wird es sich eher um Lepra handeln. 
Auch bei dieser kommen durch Zerstérung von Nervenstrangen und durch 
Geschwiirsbildungen Verluste von Fingern und Zehen haufig genug vor. Ent- 
scheidend ist aber das Koloristische, was natiirlich nur auf dem Original erkannt 
werden kann. Der helle, fast ganz entbl6&te Koérper, der sich von der roten Gugel 
wirkungsvoll abhebt, ist mit roten Beulen und Knoten dicht bedeckt, genau 
wie es der Lepra entspricht, deren Knoten dunkelrot sind, solange sie nicht er- 
weichen und zu Abszessen werden. Der Riicken ist griinlich angelaufen, was rea- 
listisch auf den nahen Tod weist. Meister Griinewald mu also den Aussatz 
recht gut studiert haben. Im iibrigen aber hat er die Leprosen-Figur den sonsti- 
gen Spukgestalten sehr deutlich angendhert, denn er hat sie statt mit Menschen- 
fiiBen mit Frosch- oder KrotenfiiRen dargestellt, an denen auch die Schwimm- 
haute nicht fehlen. AuSerdem zeigt die Figur eine ganz unmogliche Verdrehung 
des linken Beines. Somit halte ich mich zu der Vermutung berechtigt, daB der 
Kiinstler im Grunde nur eine Art Krankheits-Spuk zu dem iibrigen Spuk habe 
darstellen wollen. 
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Neuere Literatur zur altorientalischen und alttestamentlichen 
Kultur= und Religionsgeschichte. 


Kees, H., Totenglauben und Jenseitsvorstellungen der alten Agypter. Grundlagen und 
Entwicklung bis zum Ende des mittleren Reiches. Mit 5 Abbildungen. 459 Seiten. J. C. Hin- 
richssche Buchhandlung, Leipzig 1926. — Poertner, B., Geschichte Agyptens in Charakter- 
bildern. 98 Seiten. J. Késel & Pustet, Miinchen 1926.— Meifner, Br., Kénige Babyloniens 
und Assyriens. Charakterbilder aus der altorientalischen Geschichte. 314 Seiten. Quelle 
& Meyer, Leipzig 1926. — Herrmann, Chr., Religion und Kunst im alten Babylon. Eine Ein- 
fiihrung in den religidsen Gehalt der babylonisch-assyrischen Kunst. 32 Seiten und XXIII 
Tafelabbildungen. Furche-Kunstverlag, Berlin 1926. — GreSmann, H., Altorientalische 
Texte und Bilder zum Alten Testament. In Verbindung mit E. Ebeling, H. Ranke und N. Rho- 
dokanakis herausgegeben von H. Gr. 2., vdllig neugestaltete und stark vermehrte Auflage. 
Walter de Gruyter & Co., Berlin und Leipzig. 1. Band: Altorientalische Texte zum Alten Testa- 
ment 1926. 478 Seiten. 2. Band: Altorientalische Bilder zum Alten Testament 1927. 224 Seiten 
CCLX Tafeln mit 678 Abbildungen. — Kittel, R., Gestalten und Gedanken in Israel. Geschichte 
eines Volkes in Charakterbildern. 524 Seiten. Quelle & Meyer, Leipzig 1926. — Hempel, J., 
Gott und Mensch im Alten Testament. Studie zur Geschichte der Frommigkeit. 224 Seiten. 
W. Kohlhammer, Stuttgart 1926. (Beitrage zur Wissenschaft vom Alten und Neuen Testa- 
ment, herausgegeben von R. Kittel. 3. Folge, Heft 3.) — Duhm, H., Der Verkehr Gottes mit den 
Menschen im Alten Testament. 218 Seiten. J.C. B. Mohr, Tiibingen 1926. — Noétscher, Fr., 
Altorientalischer und alttestamentlicher Auferstehungsglauben. 348 Seiten. C. J. Becker- 
sche Universitatsdruckerei, Wiirzburg 1926.— Volz, P., Die biblischen Alterttimer. 2. Auflage. 
Mit Nachtragen. 566 Seiten. Mit 97 Textabbildungen und 32 Tafeln. Calwer Vereinsbuch- 
handlung, Stuttgart 1925. — Schmidtke, Fr., Die Japhetiten der biblischen V6lkertafel. 
95 Seiten. Miiller & Seiffert, Breslau 1926. (Breslauer Studien zur historischen Theologie, 
Band VII.) — Schmidt, H., Der Mythos vom wiederkehrenden Konig im Alten Testament. 
Festrede, gehalten am 17. Januar 1925 zur Feier des Tages der Reichsgriindung. 36 Seiten. 
A. Tépelmann, GieSen 1925. — Meinhold, H., Der Dekalog. Rektoratsrede, gehalten zu Bonn 
am Rhein am 7. November 1926. 32 Seiten. A. Tépelmann, GieBen 1927. — Guthe, H., 
Bibelatlas in 21 Haupt- und.30 Nebenkarten. 2., vermehrte und umgearbeitete Auflage. 
H. Wagner und E. Debes, Leipzig 1926. 


* * * 


Auf dem Gebiete der alttestamentlichen und altorientalischen Forschung mehren sich in 
erfreulicher Weise in neuerer Zeit die Veroffentlichungen an systematischen Darstellungen 
tiber die einzelnen theologischen und religidsen Ideen und Giiter jener groBen Kulturvolker 
und des zwischen sie eingebetteten Volkes der Offenbarung. Wir bekommen Einblick in das 
gewaltige Geistesleben und in die Probleme, welche schon damals jene Volker bewegten, wir 
verfolgen zugleich das Gesetz der geschichtlichen Entwicklung. Besonders beginnt allmahlich 
eine Geschichte der Frommigkeit nach ihren verschiedenen Funktionen sich herauszukristalli- 
sieren. Auf die Bedeutung dieser Forschungen fiir unsere Zeit braucht nur hingewiesen zu 
werden. 

Wer je mit dem Zentralgedanken der A4gyptischen Religion, d.i. dem Totenglauben 
und den Jenseitsvorstellungen der alten Agypter sich beschdftigte, weiB, wie 
schwer es ist, sich ein einigermafen einheitliches, abgerundetes Bild davon zu machen. Alte 
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und junge Vorstellungen werden ineinander verschlungen, ja vielfach sich widersprechende 
Gedanken kreuzen einander. Das war auch der Eindruck nach den bisherigen Darstellungen 
dieser Seite des agyptischen Glaubens in den zusammenfassenden Bearbeitungen der ,,agyp- 
tischen Religion’. Demgegeniiber versucht nun H. Kees in seinem Buche einzig ,,den Ent- 
wicklungsgang der Vorstellungen und die treibenden Krafte dabei klarzulegen‘‘. Ebenso 
halt er jedes Schema systematischer Religionsphilosophie unbedingt fern und 1a8t daftr 
lieber mehr die 4gyptischen Theologen zu Worte kommen. Die Untersuchungen gehen aller- 
dings nur bis zum Ende des mittleren Reiches. Aber gerade fiir die alte Zeit der Grund- 
legung des Totenglaubens gestaltet er, soweit es tiberhaupt moéglich, ein tibersichtliches. Bild 
iiber die Entstehung und Entwicklung der einzelnen Gedankenkreise. Die groBen Linien, aus 
denen die spatere Theologie des Jenseits sich zusammensetzt: Kénigskult, Privatwinsche und 
Osirismysterien, treten klar hervor. ,,Durch das krause Dickicht 4gyptischer religidser Texte 
und Sagenverschlingungen“ ist so von einem kundigen Fiihrer ein zuverlassiger, lichter Weg 
gebahnt worden. DaB dabei auch auf viele wichtige Einzelfragen willkommenes Licht fallt, 
ist selbstverstandlich. Eine Darstellung des Totenwesens, d.i. der 4uBeren Formen des 
Totenkultes dagegen wurde absichtlich beiseite gelassen. Wir begriiBen das Buch als eine der 
wichtigsten Verdffentlichungen der Agyptologie in letzter Zeit. 

Einen kurzen Uberblick tiber die gesamte Entwicklung der 4gyptischen Kultur gibt uns 
B. Poertner in seiner ,,Geschichte Agyptens in Charakterbildern“. Das Biichlein 
gehért der bekannten kulturgeschichtlichen Sammlung Késel an und erscheint in der ge- 
wohnten Ausstattung. Nach einer Einfiihrung tiber ,,die Grundlagen und Triebkrafte des kul- 
turellen Lebens in Agypten‘, d.i. iiber den Nil, tiber Land und Volk werden je im AnschluB 
an kurze, lebenswarme Charakterbilder einzelner hervorragender PersOnlichkeiten die Phasen 
der politischen, wirtschaftlichen und religidsen Entwicklung gezeichnet, von der altesten Zeit 
bis herunter auf Alexander den Groen und die Ptolomaer. Das Ganze ergibt somit einen 
libersichtlichen Querschnitt durch das Werden, das Bliihen und Vergehen der agyptischen 
Kultur. 13 Tafeln in Autotypien auf Kunstdruckpapier sowie 2 Kartenskizzen sind zur 
Erlauterung beigegeben. 

Was Poertner in dieser kurzen ,,Geschichte Agyptens in Charakterbildern“ anstrebte, 
verfolgt Br. Meifner in einem groBeren Werk: ,,KoOnige Babyloniens und Assyriens“ 
fir die Entwicklung des Zweistrémelandes. Auch hier soll an der Hand von ,,Charakter- 
bildern der altorientalischen Geschichte“ an Stelle einer bloBen Aufzdhlung von Daten und 
Taten mehr das lebendige Werden, die fortschreitende Entwicklung als das Gewordene, die 
starre Vergangenheit aufgezeigt werden. Das Buch ist direkt als Parallele zu Th. Birts ,,Cha- 
rakterkopfen“ gedacht. Da wir von dem Verfasser der schénen, grundlegenden assyrisch- 
babylonischen Kulturgeschichte (,,Assyrien und Babylonien“, 2 Bande, Heidelberg 1920 und 
1925) einen diesbeztiglichen historischen Aufri8 erwarten konnten, ist selbstverstandlich. Wir 
bekommen einen Einblick in die vielfachen Krafte und Vélkergruppen, welche gerade auf 
diesem Boden um die Gestaltung der Geschichte gerungen haben. Dabei treten- ebenso 
jeweils einzelne groBe Gestalten dieser Gruppen hervor, die ihrer Zeit wieder den Stempel 
ihrer Macht und ihres Geistes aufgepragt haben. Ich verweise auf den Reformator Urukagina 
(um 2670 v. Chr.), auf den ersten semitischen Groffiirsten » Sargon, den GroBen‘* (2637), 
dann auf Hammurapi, den Einiger und Gesetzgeber des Landes (1955— 1913), auf die Wieder- 
begrtinder des assyrischen Reiches Assuruballit und Tukulti-Ninurta I (1360 bzw 1240 v. Chr.), 
endlich auf die auch fiir die Geschichte des israelitischen Volkes bedeutungsvollen Herrscher 
Salmanassar III., Tiglatpilesar III., Sargon und Sanherib im 9. und 8. Jahrhundert sowie 
spater vor allem Nebukadnezar. Aber leider ist in dem Buche die kulturelle und geistig- 
religidse Entwicklung in den einzelnen Perioden zu wenig berticksichtigt. Trotz der besonderen 
Einstellung macht es auf den Leser doch mehr den Eindruck einer groBen Kriegsgeschichte, 
So wie sie uns ja auch die nackten Annalen und offiziellen Hofberichte der einzelnen Herrscher 
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einseitig darstellen. Jene erstere historisch zu verfolgen und in die verschiedenen Perioden 
einzugliedern, ist eine Arbeit, die noch geleistet werden mu8. Dem Buche sind ebenfalls 
16 Tafelabbildungen und eine Zeittafel der babylonischen und assyrischen Geschichte (ver- 
faBt von Ernst F. Weidner) beigegeben. 

Nach einer ganz besonderen Seite behandelt Christian Herrmann das Problem ,,Religion 
und Kunst im alten Babylon‘. Gegeniiber den bisherigen, meist rein deskriptiven Dar- 
stellungen dieser beiden Seiten des akkadischen Geisteslebens versucht er zundchst_ ,,eine 
Herausarbeitung des Wesens der babylonischen Religion“ und von hier aus dann bei der engen 
Verkniipfung von Religion und Kunst im alten Orient eine Darstellung des Geistes der 
akkadischen Kunst. Das Buch reiht sich damit in die Sammlung ,,Schépfung“, ,,Beitrage 
zu einer Weltgeschichte religidser Kunst‘‘ des Berliner Furche-Kunst-Verlages ein, als deren 
8. Band es erschienen ist. Nach einem Hinweis auf die Stabilitat der babylonischen Religion 
innerhalb einer jahrtausendlangen Geschichte, die ,,der seelischen Struktur des babylonischen 
Menschen von einer massiven, wenig veranderlichen Festigkeit‘‘ entspreche (S. 10), sowie auf 
die beiden seelischen Mechanismen, auf denen ein grofer Teil des religidsen Denkens der 
Babylonier beruht, das sind zusammen mit dem Bilderdenken das Gesetz der Verdichtung 
(Vermischung und Zusammenkomponieren mehrerer Bilder zu den verschiedenen Mischwesen 
und Fabelgestalten!) sowie das Gesetz der Verschiebung, ,,durch welches ein Gegenstand an 
die Stelle einer ganzen Gruppe anderer ihm dhnlicher tritt‘‘ (S. 12: Stellvertretung, magische 
Handlung!), diese beiden aber nochmals fortgefiihrt durch das Prinzip der,,Entsprechung“, 
wodurch ahnliche Dinge oder Vorgange miteinander in Beziehung gebracht werden (Prinzip 
der Wahrsagekunst; Deutung der Himmelserscheinungen, Eingeweide- und Leberschau!), 
zeigt der Verfasser nun als das Wesentliche der babylonischen Religion zwei Schichten auf, 
die sich aber iibereinanderlagern: die Volksreligion, d.i. ,,eine von prahistorischen Zeiten 
herstammende magisch-damonische Auffassung‘‘, und die Religion der Gebildeten, be- 
sonders der theologischen Spekulation der Priesterschaft, d.i. eine immer mehr entwickelte 
astral-fatalistische Auffassung. Sicher ist gerade die erstere Schicht mit Recht als die 
Grundlage der babylonisch-assyrischen Religion herausgearbeitet. Es ist Tatsache: Der Volks- 
giaube kennzeichnet sich dadurch, ,,daB er in der Hauptsache bei dem primitiven Damonen- 
glauben und den entsprechenden magischen Praktiken stehenblieb“ (S. 15). Die Damonen 
sind die Naturmdchte und -krafte, die gema48 dem primitiven Bilderdenken als leibhaftig- 
wirkliche Wesen vorgestellt wurden. Und diese wieder ,,werden nach den bekannten Prin- 
zipien als tibergewaltige Mischgestalten dargestellt‘‘. Und so kommt es zu dem Grundzuge der 
religidsen Haltung: ,,Es ist das Unheimliche, Undurchdringliche, UnfaBbare, an das sich 
der Mensch ausgeliefert fiihlt, das aber nicht als einheitliche, die Welt durchdringende und sie 
leitende Gottesmacht auftritt, sondern als ein in tausendfachen, verschiedenen Ereignissen sich 
auswirkendes Walten der Naturkrafte, ohne einen iibergreifenden Sinn und Zusammenhalt. 
Der babylonische Mensch kannte offenbar nur die Dynamik des Naturgeschehens, und die 
trat ihm mit furchtbarer Uberlegenheit gegeniiber‘‘ (S. 16). Und eben ,,dieses angstvolle 
Sichbiicken vor den Nackenschlaégen, die man jeden Augenblick erwartete, brachte seine 
Phantasie in eine tiberreizte Spannung und deshalb ist die Furcht ein Grundgeftihl des baby- 
lonischen Menschen‘‘. Und daher auch die aufSerordentlichen MaBnahmen der Magie, um des 
Lebenshemmende, das in dieser Furcht lag, zu dampfen (S. 16). Mit Recht wird an spaterer 
Stelle (S. 21) hervorgehoben: ,,Dies Volk hat die Freude und den Frohsinn wohl kaum gekannt, 
es hatte nur die orgiastische Lust, die taumelnde, sinnverwirrende, auf deren Grund das Grauen 
vor dem Dasein liegt“. Wenn der Verfasser nun aber die zweite Schicht, die sich tiber 
diesem animistischen Damonenglauben und der ihm entsprechenden Magie aufbaute, d. i. die 
Lehre von den Géottern und ihrem Kult als eine ,ganz andere Religion‘ bezeichnet, 
indem sich hier vor allem ,,das Vertrauen in den gesetzmaBigen Gang der Natur und den 
Zusammenhang ihrer Erscheinungen geltend mache“, daher denn die Wahrsagekunst und 
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die Vorzeichenlehre als Mittel zur Erforschung dieses gesetzmaSigen Willens (S. 18), so muB 
doch darauf hingewiesen werden, daB auch der Gotterglaube sich von dem Fatalistischen und 
dem Grundgefiih! des Unheimlichen nicht freimachen konnte und es auch hier, wie namentlich 
H. Seeger, Die Triebkrafte des religiésen Lebens in Israel und Babylon (1923) nachgewiesen 
hat, niemals zu einem eigentlichen Vertrauensverhaltnis zur Gottheit gekommen ist. Man 
beachte nur, wie oft die schonsten und warmsten Gebete zur Gottheit mitten in Beschworungs- 
texte und Zauberanweisungen und magische Riten eingebettet sind. Und wenn er vollends 
hinter diesen beiden Schichten noch einen dritten Zug aufweisen will, d.i. eine Religion 
der Erlésung, die sich vor allem in der Verehrung des sterbenden und wiederauferstehenden 
Friihlingsgottes, des Tammuz, als eines Erlésergottes oder in den Mysterienkulten am Neu- 
jahrsfeste als des Festes des sterbenden und wiederauferstehenden Marduk zeigte, indem man 
selbst an der Auferstehung des Gottes teilnahm, so ist er wie tiberhaupt bisher die babylonische 
Religionsgeschichte den Beweis fiir das Vorhandensein solcher Riten schuldig geblieben. Ein 
diesbeztiglicher Auferstehungsglaube fehlt, wie gerade neuestens wieder nachgewiesen worden 
ist, in Babylonien véllig.— Im zweiten Teile des Buches zeigt der Verfasser nun, wie in der 
akkadischen Kunst sich die gezeichnete religidse Grundhaltung voll und ganz auspragt: ,,Die 
Kunst, die in Assyrien und Babylon dem Kultus diente oder doch direkt dem Religiésen Ausdruck 
geben wollte, ist denn auch von einer unerhérten Gespanntheit. In ihr pulsen Krafte, die aus 
den letzten, tiefsten und innerlichsten Angelegenheiten des assyrisch-babylonischen Men- 
schen stammen. Sie ist erfuillt von einem dunklen, hoheitsvollen Ernst, weil sie um die Ge- 
fahren weiB, von denen das Leben bedroht ist. In ihr gibt es nichts Leichtes, Heiteres oder 
Genrehaftes, wie es doch sogar die 4gyptische Kunst aufbringt, sondern nur gebundene Strenge“ 
(S. 20f.). Es wird dann an der Hand von feinsinnig ausgewdhiten Bildern auf den beigegebenen 
Tafeln auf solche Einzelheiten verwiesen: die Demut in der Darstellung gegeniiber dem 
Géttlichen (die Gestalten vor der Gottheit sind zwerghaft klein!), die ddmonologische Welt- 
auffassung auf den Siegelzylindern, dabei die Betonung der physischen Kraft des Helden: 
,,Der Heros ist hier noch lediglich ein Muskelmensch“‘, wahrend Darstellungen des jugendlichen 
Menschen vollig fehlen (S. 26f.) usw., sodann vor allem auf den merkwiirdigen Zusammenhang 
der Religion und Weltanschauung in der Tempelarchitektur (S. 25f.). ,,Hier im Tempel 
haben wir den sinnfalligsten Ausdruck der assyrisch-babylonischen Religion: ihr ditisterer 
Ernst und ihr Glaube an eine harte, unveranderliche Ordnung, die aber nicht das freie, orga- 
nische Spiel eines von innen belebten Organismus ist, sondern die starre, mechanische Ein- 
teilung der Welt, innerhalb der die Damonen ihr unheilbringendes Wirken entfalten“ (S. 26). 
Wenn wir dem Verfasser auch nicht in allem beistimmen kénnen, so muB sein Buch, das bisher, 
soweit ich sehe, weniger beachtet worden ist, dochalsein sehr beachtenswerter Versuch, 
die antike Kulturforschung zu vertiefen und den Geist derselben zu uns reden zu lassen, be- 
zeichnet werden. 

Die Verbindung zwischen der altorientalischen und alttestamentlichen Forschung stellt 
die Neubearbeitung des GreBmannschen Buches: ,,Altorientalische Texte und Bilder 
zum Alten Testament“ (2 Bande) her. Uber die Brauchbarkeit und die Bedeutung des- 
selben, besonders fiir das Alte Testament, braucht nichts mehr gesagt zu werden. Ja diese 
wurde in der eben erschienenen zweiten Auflage, welche ,,eine véllig neugestaltete und stark 
vermehrte Auflage“ darstellt, noch um vieles erhéht. Alles, was seit dem erstmaligen Erschei- 
nen (1909) an wichtigen literarischen wie archdologischen Denkmalern durch die altorien- 
talische Forschung besonders fiir das Alte Testament Bedeutsames ans Tageslicht gefordert 
worden ist, ist hier in erschépfender und vorbildlicher Weise zusammengetragen. Noch die 
unmittelbar neuesten Funde sind aufgenommen. Ebenso sind die alteren Texte auf den neu- 
esten Stand der Forschung gebracht. Dazu biirgen die Namen der Bearbeiter der Texte — 
an Stelle von Ungnad hat Ebeling den akkadischen Teil iibernommen, neu eingetreten ist 
Rhodokanakis — Graz fiir die stidarabischen Texte — fiir zuverlassige Bearbeitung, so da8 
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auch der Nichtfachmann, wie besonders der Herausgeber will, sie mit Sicherheit gebrauchen 
kann. An neuen Texten erwahne ich nur fiir das Agyptische die Spriiche des Amen-em-ope 
und die Lehre des Meri-ka-re sowie eine Reihe von Hymnen und Liedern, selbst die neueren 
Inschriften aus Besan fehlen nicht; fiir das Akkadische die chetitischen Fragmente des Gil- 
gamesepos, den vollstandigen Mythos vom Pestgott Ira, die sumerischen, altassyrischen und 
chetitischen Gesetze, viele liturgische und Weisheitstexte (das Lied vom leidenden Gerechten, 
Zwiegesprach eines Herrn mit seinem Knechte, Pflanzenfabel usw.), die neuesten Chroniken 
liber den Fall Ninives und Babylons, neue nordsemitische und dazu jetzt zum ersten Male stid- 
semitische Inschriften. Fast ganz neu bietet sich vollends der zweite (Bilder-)Band dar. Nicht 
nur, da8 die Zahl der Abbildungen um mehr als das Doppelte angewachsen ist, ebenfalls 
wieder herunter bis zu den neuesten Ausgrabungen in Ur, Byblos und Besan; an die Stelle 
einer blofen kurzen Beschreibung der Bilder unter oder neben dem Einzelbilde ist jetzt eine 
selbstandige, fortlaufende Darstellung nach Stoffen getreten. Dazu kommen jetzt eben fiir 
den zweiten Band eine Reihe von Registern, welche jederzeit eine bequeme Benutzung er- 
mogiichen, so ein Verzeichnis der Gétter, Damonen und Sagengestalten, dann der Personen- 
namen, der geographischen Namen und ein Sachverzeichnis sowie eine Ubersichtskarte, auf 
die im ersten Teile bei wichtigeren Fundorten sogar bisweilen verwiesen wird. Das Buch 
ist jetzt wirklich eine Einfiihrung in die vergleichende Kulturgeschichte des gesamten alten 
Orients und seiner vielfachen Beziehungen zum Alten Testament und wird auf lange Zeit 
auch das Nachschlagebuch fiir religionsgeschichtliche und archdologische Fragen bleiben. 
Zugleich ist es ja jetzt durch den iiberraschenden Tod des Herausgebers auf einer Vortrags- 
reise im Auslande sein Testament geworden. 

Als Parallelerscheinung zu den beiden oben besprochenen Darstellungen der akkadischen 
und Agyptischen Geschichte durch Br. MeiBner bzw. H. Poertner ist fiir das Alte Testament 
R. Kittels neuestes Buch ,,Gestalten und Gedanken in Israel‘ zu nennen. Auch 
fiir ihn sind ,,das Letzte und das Héchste, was die Geschichte sucht, doch eigentlich nicht 
geschlagene Schlachten oder zu Boden gestiirzte und neuaufgerichtete Throne, selbst nicht 
die Kiinste oder Wissenschaften als solche. Sondern in allem die Seele des Menschen und der 
Vélker verstehen, das heiBt sie selbst und ihre Geschichte erkennen‘‘, Diese Seele wiederum 
offenbart sich am getreuesten in den grofen Persénlichkeiten. Denn ,,im Grunde machen 
sie (scil. die Geschichte) die Heroen, die fiihrenden Geister‘‘ (Vorwort). So wird auch ,,im 
Unterschied von den bisherigen Darstellungen die Entwicklung Israels rein vom Persénlichen 
aus zu verstehen gesucht, so daB das Buch als eine Art Zeichnung israelitisch-jiidischer ,Cha- 

_takterképfe‘ gelten kann“ (ebenda). Es erscheinen nach einer Einleitung die groBen politisch- 
-nationalen Fiihrer, die Propheten und Gesetzgeber: Mose, Debora, Jerubbaal-Gideon, Samuel 
und Saul, David, Elias und die Religiosen (Nasiraer u. Nebi’im), dann die ,,GroBen Erzahler“ 
( Jahwist und Elohist), Revolutiondre (vor allem Jehu), Prophetenklassiker: Amos und Hosea, 
dann Jesaja, Reformatoren (Hiskias und Josias) und Gesetzgeber (Bundesbuch, Deuterono- 
mium und Priesterkodex), daran anschlieBend Jeremia und Deuterojesaja mit dem grofen 
Blutzeugen (d. i. der Gottesknecht), endlich als Former der nachexilischen Geschichte Esra 
und Nehemia und Judas der Hammerer. Schon der bloBe Uberblick tiber die Reihenfolge 
zeigt, mit welchem Geschick die Auswahl getroffen ist. Dabei erfolgt mit der Einzelperson- 
lichkeit, wie der Zweck des Buches ja besagt, eine lichtvolle, glanzende Zeichnung des ge- 
samten politischen, kulturellen und religidsen Milieus der einzelnen Epoche, so dab wir tat- 
sdchlich einen grofartigen Aufri& der gesamten israelitisch-jiidischen Geschichte in lebendigen 
Gestalten mit Fleisch und Blut bekommen. Kittels Standpunkt zu den Einzelfragen ist ja aus 
seinen sonstigen Verdffentlichungen, besonders aus der groBen, zweibandigen , Geschichte 
des Volkes Israel‘ (6. und 7. Auflage 1925) bekannt, als deren Erganzung nach der besonderen 
Stellungnahme unser Buch gedacht ist. Es ist jedoch mit Freuden zu beobachten, wie weit 
bisweilen der Verfasser in manchen grundlegenden Fragen der neveren Wendung der Exegese 
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noch mehr nachgegeben hat. Ich verweise auf die Ausfiihrungen tiber die mosaische Herkunft 
des Dekalog (S. 40), iiber den Charakter der mosaischen Religion als. Kultusreligion 
(S. 330 ff.), itber die alten gesetzlichen Bestandteile in Deuteronomium und Priesterkodex 
(S. 339 ff. bzw. 345 ff.), iiber das sogenannte Altargesetz (S. 511 Anm. 33), tiber die Stellung 
der Propheten zum Kultus (S. 512 Anm. 13) usw. Nur in der Behandlung der Patriarchen- 
geschichte konnte man meines Erachtens in bezug auf den historischen Untergrund etwas 
herzhafter sein. Das Buch ist fiir den Kreis der Gebildeten bestimmt. Ich bin tiberzeugt, 
daB es ihnen ein willkommener Fihrer in die ,,Entwicklung und das innere Leben des merk- 
wiirdigsten aller Kulturvélker der Erde“ sein wird. Aber auch dem Fachmann hat es, wie der 
Verfasser selbst schiichtern zu hoffen wagt, besonders auch durch die neue Art der Behand- 
lung des Stoffes, noch manches zu bieten. 

Ins Herz der alttestamentlichen Religion fithrt J. Hempel in seinem Buche: ,,Gott 
und Mensch im Alten Testament.“ Er nennt es mit Recht: ,,Studie zur Geschichte der 
Frémmigkeit.‘‘ Denn er hat kein geringeres Ziel, als in die innere Struktur der Jahwe- 
religion einzudringen und die ,,inneren Schwingungen aufzuweisen, die bei den einzelnen Kult- 
akten, Glaubensvorstellungen und Hoffnungsbildern die Seele des alten Israeliten durch- 
zitterten“‘ (Vorwort), also in Wahrheit ,,Tiefenpsychologie“ zu treiben. Und das ist ihm, 
um es gleich zu sagen, meines Erachtens auch gelungen. Das Grunderlebnis der israeli- 
tischen Frommigkeit ist nach ihm ,,das Abstands- und Verbundenheitsgeftihl mit der 
Gottheit in einem“, ,,nicht als einander ausschlieBende Gegensdtze, sondern als polare 
Elemente des gleichen Gefiihislebens, dem sie gerade in ihrem In- und Nebeneinander die 
charakteristische Pragung geben‘ (S. 3). Die Frémmigkeit des Alten Testamentes lebt, wie 
sie von dem Bewuftsein des Abstandes von Gott getragen wird, so zugleich von dem Be- 
wuBtsein um die Verbundenheit mit Gott‘ (S. 220) und ,,wo uns israelitische Frommigkeit 
in charakteristischer Auspragung begegnet, tragt sie die erwahnte Doppelheit in sich“ (S. 21). 
Und der Ausgangspunkt dieser ,,Doppelheit’‘ ist ihre geschichtliche Orientierung, 
,die gottgesetzte Verbundenheit des Volkes mit dem iibermenschlich mdchtigen Gott“ 
(S. 142) durch den Bund am Sinai. Indem der ,,Bundesgedanke das Verhaltnis von Gott und 
Volk der natiirlichen Sphare enthebt und in ein kraft géttlicher Manifestation und Willens- 
duferung Gewordenes wandelt, lebt er von dem Glauben an die souverdne ge- 
schichtsgestaltende Macht Jahwes, und indem er unter dem unerbittlichen Fluche 
des Bundbriichigen steht, lebt in inm der Glaube an die verzehrende Heiligkeit 
Jahwes“(S.126). ,,So ist in dem Glauben an den Bund des sich in seiner Macht manifestieren- 
den und fordernden Gottes mit dem Volke eine Doppelseitigkeit der Empfindung zugleich mit- 
gesetzt“ (S.3). Israels Gott ist der ferne und nahe Gott zugleich. Es wird nun im 
einzelnen gezeigt, wie dieses ,, Doppelheitsgeftihl‘ in der ganzen Entwicklung der israelitischen 
Religion sich auspragt, wie es auch in den groBen Persénlichkeiten, den Propheten, bestimmend 
ist, sich in dem Reden von Gott und zu Gott spiegelt und ebenso ,,das Leben des einzelnen als 
Wirkungsgebiet Jahwes“ nach dieser doppelten Seite erfa8t wird. Dabei ergibt sich auch eine 
groBe historische Linie: wie besonders in dem 4lteren Glauben das gewalttatig-verheerende 
Moment tiberwiegt und wie allmahlich der Wandel vom Erleben zum Glauben sich vollzieht und 
im Zusammenhang damit eben der Glaube nach rationalen Vergewisserungen der Verbundenheit 
greift. Auch wertvolle Einzeluntersuchungen ergeben sich. Ich verweise besonders auf das 
Kapitel tiber den ,,Bundesgedanken“, iiber ,,die prophetische Botschaft, ihr Werden und 
Wirken", liber ,,die Bildreden von der Gottheit“ und iiber ,,das Alter des Individualismus‘ 
im Alten Testament. Ebenso wird in allem gerade die Eigenart der israelitischen Religion, 
ihr geschichtsbetonter Charakter herausgearbeitet (vgl. besonders S: 1—3). Mag man auch 
bisweilen tiber den jeweiligen Grad der Auswirkung des einen der beiden ,,Doppelheitsgefithle“ 
in den verschiedenen Perioden etwas anderer Ansicht sein — ich denke besonders an die 
Geltendmachung des Geborgensein-Bewuftseins in den dlteren Texten und die daraus re- 
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sultierende Betonung der Auserwahlung und der besonderen Zukunft des Volkes (Entstehung 
der Heilserwartung!), so kann man sich doch an dem Buche nur freuen. Solche Arbeiten 
brauchen wir noch mehr. Schade ist nur, daS durch das Fehlen eines Sachregisters und eines 
bei den vielen selbstandigen Ubersetzungen der wichtigsten Texte sehr niitzlichen Stellenver- 
zeichnisses die praktische Benutzung desselben etwas beeintrachtigt wird. Vielleicht liegt die 
Erklarung dieses Fehlens in dem Datum des Vorwortes: ,,Auf der Fahrt ins Heilige Land.‘ 
Sodann sind in der benutzten Literatur einige Nachtrage zu machen: S.6? sollte beim ,,Schauen 
des Angesichts Jahwes‘ die Arbeit von Fr. Nétscher, ,,Das Angesicht Gottes schauen“, nach 
biblischer und babylonischer Auffassung‘ (1924) nicht fehlen. S. 120! beim ,,Ritual des Ver- 
sohnungstages‘‘ war neben M. Léhr die gleichzeitige Untersuchung von S. Landersdorfer, 
, Studien zum biblischen Verséhnungstag‘‘ (1924), zu erwahnen. S. 146! (Problem des Indivi- 
dualismus) ware noch einschlaglich: Joh. Hehn,,,Nationalismus und Universalismus, Kollekti- 
vismus und Individualismus in der israelitischen Religion‘, in dieser Zeitschrift, 2. Jahrg. 
(1925), S. 213—232. 


Von ganz anderer Seite als Hempel will H. Dum in seinem Buche ,,Der Verkehr Gottes 
mit den Menschen im Alten Testament‘ an die alttestamentliche Religion heran- 
kommen. ,,Religion ist (inm) der Verkehr zwischen G6ttern und Menschen. Sekundar ist 
alles, was dieser Verkehr allmahlich an auBeren Formen, Brauchen, Organisationen, Gefiihlen, 
Phantasien, Mythen, Reflexionen, philosophischen Systemen hervorbringt‘ (S. III). Dabei 
will er dann ganz objektiv, d.h. ,,durch die Religion selber erfahren, was Religion“, in un- 
serem Falle alttestamentliche Religion ist, d.h. rein phanomenologisch vorgehen (S. IV). 
Erst am Schlusse des Buches will er sich subjektiv auBern. Allein abgesehen davon, ob man 
damit iiberhaupt eine lebendige Religion, und noch speziell die alttestamentliche Religion 
erfaBt (vgl. das soeben besprochene Buch von Hempel), ist der Standpunkt Duhms, nach 
dem die alttestamentliche Religion sich ihm zeigt, ein ganz bestimmter. Der Gesichts- 
winkel mu8& und wird sich ja jederzeit richten nach der Wertung der Quellen. Und eben 
dieser ist bei unserem Verfasser das extreme Entwicklungsschema von der urspriinglich 
niedersten Stufe im Verkehr mit der Gottheit, tiber die Erhebung am Sinai, von dem gewal- 
tigen Aufstieg durch die Propheten und dem katastrophalen Abstieg durch die Einfithrung des 
,,Gesetzes‘‘: ,, Wieder hat sich zwischen Gott und Menschen etwas Fremdes gedrangt: das Ge- 
setz, das heilige Buch ... Der freie Zugang zu Gott ist wieder durch Mauern von Menschen- 
hand verbaut.“‘ (S. 215.) Man hért wenig von den Auswirkungen des grundlegenden Ereig- 
nisses am Sinai, besonders in Kult und Recht. Die Propheten verwerfen wieder jeglichen 
Kultus (S. 116, 214). Fast alle Psalmen sind wieder nachexilisch (S. 168 f.; auch Ps 15 und 24, 
3—6: S.174). DaB dabei aber dann eben neben der angeblich verknécherten Gesetzes- 
religion noch ein persénlich warmster, alle Schranken dieser durchbrechender ,,Verkehr mit 
Gott‘ stattgefunden hat (Psalm 23, 73, 91 usw.), héren wir ebenfalls nicht. Verfasser stellt 
ja selbst eingangs fest, daB er sich vielfach an die Auffassungen seines Vaters, d. i. Bernhard 
Duhms, angeschlossen hat. DaB sich in dieses Schema eingepreBt eine Reihe wertvoller Ein- 
zelausblicke ergaben, braucht nicht ausdriicklich hervorgehoben zu werden. Ich verweise 
nur auf die Kapitel tiber die von der Gottheit Auserwahlten, d. i. iiber Nasiraer, Nabis, Got- 
tesmanner und Propheten (S. 54 ff., 94 ff. und besonders 217 f.), besonders aber auf die Er- 
klarung des Hervortretens des Auferstehungsglaubens in der letzten Zeit des Judentums, d. i. 
durch die syrische Not, als die Besten des Volkes als Martyrer der Religion vor dem Feinde 
fielen oder ermordet wurden (S. 205, 207). 

Eine Spezialfrage der altorientalisch-alttestamentlichen Religionsgeschichte behandelt 
Fr. Nétscher, ,,Altorientalischer und alttestamentlicher Auferstehungsglauben“, Er kntipft an 
die Ausfiihrungen in seinem friiheren Buche ,,Das ,Angesicht Gottes schauen‘ nach biblischer 
und babylonischer Auffassung“ (1924) S. 147 ff. an. Dabei betrachtet er es weniger ,,als seine 
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Aufgabe, die bestehenden Ansichten um eine neue zu vermehren, als vielmehr allen Seiten 
des Problems gerecht zu werden; vor allem soll die israelitische Auferstehungsidee ins Licht 
der Nachbarreligionen gertickt werden, um so der Frage nach dem Ursprung und der Ent- 
wicklung dieses Glaubens soweit als méglich auf den Grund zu gehen“ (S. 4). DemgemaB gibt 
der Verfasser zundchst eine Darstellung des Materials in Babylonien, in Agypten, in der per- 
sischen und in der kanaandischen Religion, sowie bei den Mysteriengottheiten. Es wird tiberall 
mit Recht festgestellt, daB wir wenigstens bisher auBer in Persien nichts von einem Aufer-. 
stehungsgedanken wissen. Denn iiberall mu& hervorgehoben werden, ,,daB die Fortdauer der 
Gottesgemeinschaft tiber den Tod hinaus oder atch die Herstellung einer solchen erst nach 
dem Tode die Auferstehungshoffnung keineswegs notwendig zur Voraussetzung hat“ (S. 84). 
Auch die orientalischen Riten kennen keine ,,Mysterien“ im eigentlichen Sinne (S. 93, 94, 98, 
112, 197). Ein maBgeblicher Einflu8 von dorther kann also fiir das Alte Testament nicht in 
Betracht kommen. Besonders wird auch die angebliche bestimmende Abhangigkeit vom 
persischen Auferstehungsglauben gegentiber neueren Bestrebungen auf das richtige Ma 
zurtickgefiihrt (S. 185 ff., 236). Mit Recht wird hervorgehoben, daB man, wenn man einfach 
die persische Eschatologie tibernommen hatte, nicht erst im Alten Testament zugestandener- 
magen um die Hoffnung auf einen Weg tiber den Tod hinaus bis in die letzte Zeit hinein 
hatte zu kampfen und zu ringen brauchen (S. 236). Gerade in diesem Nachweis liegt meines 
Erachtens ein Hauptverdienst der Arbeit. Nach Klarstellung dieser Tatsachen geht dann der 
Verfasser den innerisraelitischen Wurzeln und der Entwicklung des Auferstehungs- 
glaubens im Alten Testament nach bis zur vollen Auspragung desselben tiber die Apokryphen 
und Pseudepigraphen im Neuen Testament. Hier kann und wird man bisweilen tiber die Trag- 
weiten einzelner Stellen (Hiob 19, 25 ff.; Ps 49 und 73) anderer Ansicht sein. Mit Recht wird 
hervorgehoben, daB ,,im Alten Testament von Auferstehung nur sehr wenig und erst sehr spat 
die Rede ist‘‘, und daB insbesondere als ,,Motiv des sittlich-religidsen Handelns der Jenseits- 
oder gar der Auferstehungsglaube vor der Makkabderzeit nicht in die Erscheinung tritt. 
Das mag auffallen, es hinwegdisputieren zu wollen ist aber ebenso unniitz wie unméglich“ 
(S. 117, 118). Ein Anhang iiber die altorientalischen Vorstellungen ,,vom Lebenswasser und 
Lebensbaum* beschlie&Bt das besonders durch seine klare Stellungnahme wertvolle Buch. 


Auf archadologischem Gebiete ist besonders die Neuauflage der ,,Biblischen Alter- 
timer von P. Volz zu erwahnen. Dieselbe ist aber keine durchgreifende Neubearbeitung, 
vielmehr sind Berichtigungen und Nachtrage in einem Anhang der sonst unverdnderten 
ersten Auflage beigefiigt. Diese sind aber sehr zahlreich, fast fiir jede Seite konnten solche 
beigebracht werden, so daB nichts Wesentliches dem Beniitzer entgehen diirfte. Bei der Par- 
allele zum Ritus mit dem Asaselbock (zu S. 109) hatte jetzt auch auf die Verwendung eines 
solchen beim babylonischen Neujahrsfeste verwiesen werden sollen; siehe die Zusammen- 
stellung des Materials in meiner Arbeit ,,Ursprung und Ausbau der israelitisch-jiidischen Hei- 
landserwartung* (1925) S. 134 f. und 134, Anm. 27. Zur Frage nach dem altisraelitischen Jah- 
resbeginn (S. 439) waren die Untersuchungen von Fr. X, Kugler, Von Moses bis Paulus (1922) 
S. 134 ff. heranzuziehen gewesen. Zum ,,Siegel des Sema, des Knechtes des Jerobeam“ 
siehe nun R. Dussaud, Syria VI (1925), S. 108 und 336 f., demgema8 es keinem der beiden 
Jerobeam angehéren kann. Der Wert des Buches, das sich durch eine gliickliche Verbindung 
von geschichtlicher und systematischer Darstellung auszeichnet, ist in der Neuauflage noch 
erhoht worden. 

An Einzeluntersuchungen iiber alttestamentliche Fragen hebe ich zunachst die schéne 
Arbeit von Fr. Schmidtke, Die Japhetiten.der biblischen Voélkertafel, hervor. Seit 
Fr. Delitzsch in seinem grundlegenden Buch ,,Wo lag das Paradies“ (1881) die Namen der 
Volkertafel systematisch behandelt hat, ist das geographische und historische Material natiir- 
lich durch die altorientalische Forschung bedeutend gewachsen. Schmidtke hat dies, soweit ich 
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sehe, fur die Gruppe der Japhetiten in liickenloser Weise eingearbeitet und dadurch die alten 
Identifizierungen teils bestatigt, teils neue Vorschlage gewonnen. Der Verfasser zeigt sich als 
voller Beherrscher des Stoffes. Besonders sind auch bereits die chetischen Inschriften aus- 
gewertet. Zu bemerken habe ich nur, daf jetzt auch die Umman-Manda der neuen baby- 
lonischen Chronik G als Meder erwiesen sind (zu S. 41 Anm. 5); siehe meine Bemerkungen in 
Theol. Rev. 1926 Sp. 296 und P. Dhorme, RB 1927 S$. 152. Verfasser behandelt neben der 
ethnologisch-geographischen Untersuchung der Namen auferdem im ersten Teile noch 
die Vélkertafel als Ganzes, d. h. den Sinn der Vélkertafel ,,als eines ganz einzigartigen Doku- 
mentes alter israelitischer Schriftstellerei und eines groBartigen Versuchs, die gesamte nach- 
sintfiutliche Menschheit als eine Einheit zu begreifen und von einem gemeinsamen Stammvater 
herzuleiten“ (S.7), sodann die literarische Komposition sowie die Frage der Abfassungszeit des 
bertihmten 10. Kapitels der Genesis. Als solche weist er das 7. Jahrhundert nach. ,,Kein Name 
der Japhetitenliste und der ganzen Vélkerliste bei P zwingt uns, in eine friihere Zeit hinauf- 
zugehen ... Auch die Vélkertafel J bietet nichts, was uns veranlassen kénnte, in eine dltere 
Zeit hinaufzugehen“ (S. 14 f.). Andererseits sind die P zugeschriebenen Teile in die vorper- 
sische Zeit zu setzen (S.10 Anm.1). Diese Ansetzung wird dann auch an einzelnen Bei- 
spielen noch besonders erwiesen (siehe S. 65, 75, 86). Es ist auch hier schade, daB nicht wenig- 
stens eine Liste der behandelten geographischen und vélkischen Namen beigegeben ist. Ebenso 
ware eine den Resultaten entsprechende Ubersichtskarte sehr erwiinscht gewesen. 

Die gerade in neuerer Zeit viel besprochene Frage nach dem Ursprung der israelitischen 
Heilandserwartung behandelt H. Schmidt in seinem Vortrage: ,Der Mythos vom wieder- 
kehrenden Konig im Alten Testament.“ Ausgehend von der in der Kyffhausersage 
und anderen Uberlieferungen ausgesprochenen Erwartung eines wiederkehrenden Welten- 
kaisers will der Verfasser eben dieses Motiv auch im Alten Testament nachweisen. Die ver- 
schiedenen diesbeziiglichen Stellen von der Erwartung der Heilszeit (Gen 49, 8—12; Zach 9, 
8b—10; Jes 7, 14 f.; 9, 1 ff.; 11, 1 ff.), welche immer eine Umwandlung der Natur in pa- 
radiesischen Segen verheiBen und dem Kinde selbst tiberirdische Eigenschaften zuschreiben, 
lieBen erkennen, dafB es sich nicht um eine historische, sondern um eine naturmythologische 
Gestalt handle (S. 8). Die Gemeinsamkeit der Ziige des Bildes mit anderen gleichartigen Uber- 
lieferungen (Vergils 4. Ekloge, Zarathustra) zeige zudem, daB eine aus gemeinsamer Wurzel, 
aus orientalischer Naturmythologie stammende Erwartung in wenig voneinander abweichenden 
Weissagungen zur Literatur geworden sei (S. 15). Diese Mythologie aber habe sich wiederum 
niedergeschlagen in dem Mythos vom Urmenschen oder Urzeitkénig, mit dessen Wiederkunft 
der neue Weltenlauf seinen Anfang nehme (S. 16). Und dieser Mythos eben habe dann im Alten 
Testament seine besondere historische Auspragung erfahren duch die Ubertragung auf den 
Konig David. Denn dieser, nicht irgendein SproB Davids werde als der Bringer des neuen 
Zeitalters spater erwartet (S. 17 ff.). Ich habe bereits in meiner Heilandserwartung dargelegt, 
daB die Bilder von der messianischen Segensfiille nicht notwendig eine naturmythologische 
Gestalt voraussetzen. Der Messias wird im Alten Testament niemals als Urmensch oder 
zweiter Adam gepriesen. Endlich lassen die beiden Hauptbeweisstellen fiir die Identifikation 
des Heilsmittlers mit David (Jes 11, 1 und Mich 5, 1) ebenfalls nach alttestamentlich- 
orientalischer Einstellung eine ganz andere Erklarung zu, welche ihn erst recht als Spro8 
Davids erweisen (siehe meine Heilandserwartung S. 91 f., 112 f.). 


Uber den Dekalog handelte jiingst Joh. Meinhold in seiner Bonner Rektoratsrede vom 
7. November 1926. Er will ihn wieder als unmosaisch, d. h. ganz jung erst ,,der Zeit der Ver- 
bannung oder der unmittelbar dann folgenden Periode zuweisen‘‘ (S. 15 f.). Keine der alteren 
Quellen habe ihn enthalten, zudem ,,ergebe sich aus dem Dekalog selbst, da er ein jiingeres, 
ziemlich kiinstliches Gebilde ist‘‘ (S. 15). Es kénnen hier nicht alle Griinde fir alteren Ur- 
sprung angefiihrt werden (vgl. diese Zeitschrift, Jahrg. 1 (1924) S. 213 ff. sowie meine Aus- 
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fiihrungen ebenda S. 27 ff. und besonders S. 29 Anm. 30a). Aber es sei doch bemerkt, einmal 
da® es auch eine andere, wohlbegriindete Einteilung der Quellen gibt; siehe O. Eiffeldt, 
Hexateuch-Synopse (1922) S.49 und 148 f. [Dazu aber jetzt dessen Ausfiihrungen in der 
Deutschen Literaturzeitung 1927 Sp. 1043 ff. Korrekturzusatz!] DaB® ferner ,,der Dekalog 
hinter der treffenden und schonen Zeichnung des prophetischen Wollens (wie Micha 6, 5) 
zuriickbleibt“‘, beweist nicht, daB sie ihn nicht kannten. Da diirfte es ebensowenig einen 
,Kultischen Dekalog‘‘, den doch auch Meinhold fir J? und E1 annimmt, gegeben haben. Denn 
besonders von der Uberschatzung des Kultus wollen sie nichts wissen. Gerade ,,Recht tiben“ 
hei®t bei den Propheten die sittlichen Grundgebote Jahwes erfiillen, wie sie im Dekalog 
niedergelegt sind. Man hat mit Recht auf Hos 4, 2 und Jer 7, 9 als direkte Anklange an 
eben diese Gebote erinnert. Und die Grundbedingung jeglicher Gottesfreundschaft ist auch 
bei ihnen: Alleinverehrung Jahwes (Hos 13, 4). 

Fir geographische Orientierung und Palastinakunde ist die Neuauflage (2.) des 
»Bibelatlas‘ von H.Guthe zu buchen. Es ist bekannt, welch starke a4uBere Veranderung 
die Landkarte Palastinas durch den Wechsel der Staatsoberhoheit, durch die Anlage neuer 
Eisenbahnlinien, neuer groBer VerkehrsstraBen usw. erfahren hat. Die Neubearbeitung der 
bisherigen Atlanten war deshalb schon langst Bediirfnis. Guthes Neubearbeitung ist dem auch 
in allem entgegengekommen. Zum ersten Male wurde das Gelande Palastinas, von zwei Aus- 
nahmen abgesehen, nach wirklichen Aufnahmen gezeichnet. Ganz neu eingefiigt ist Blatt 2a, 
das in Karte I den Boden Jerusalems vor der Besiedlung darstellt, wahrend Karte II und III 
die Umgebung von Sichem und Samaria wiedergeben. Sonst sind tiberall, soweit tiberhaupt 
noch moglich, wie Stichproben ergaben, die Resultate der neueren Forschung bereits einge- 
arbeitet. Man vergleiche nur z. B. Blatt 5 mit der Karte des babylonischen und assyrischen 
Reiches im 8. und 7. Jahrhundert v. Chr. Am meisten verdndert ist, wie nach obigen Dar- 
legungen erklarlich, die Karte des hetitigen Palastina (Blatt 20). Zugrundegelegt ist bereits 
die Abgrenzung nach dem eigentlichen Palastina, Syrien, Transjordanien und im Siiden Agyp- 
ten. Deutlich heben sich die starken, rot gezeichneten Linien (Eisenbahnen) sowie eben die 
groBen Verkehrswege heraus. AuBerdem sind den heutigen Namen die historischen Namen in 
Lapidarschrift beigefiigt. Hier wird es nattirlich infolge der gerade so stark einsetzenden For- 
schung manche Verbesserungen noch geben. Besonders hervorzuheben ist endlich das zu dem 
bisherigen alphabetischen Register ebenfalls neu hinzugekommene alphabetische Namenver- 
zeichnis zur Karte des heutigen Palastina. Da die Neuauflage des Baedeker von Palastina 
und Syrien immer noch auf sich warten 1aBt, ist obiger Bibelatlas zur Zeit der einzige auf der 
Hohe stehende deutsche Fiihrer. Jeder Benutzer wird sich sicherlich dankbar daran erfreuen. 
Die Verlagsanstalt hat auch gleichzeitig eine separate ,, Neue Handkarte von Paldstina‘‘ 1926 
herausgebracht. 

Zum Schlusse méchte Referent noch auf zwei bedeutsame AuBerungen katholischer For- 
scher iiber den Wahrheitsgehalt der Heiligen Schrift und iiber das Gesetz von Offen- 
barung und Entwicklung und dessen Beriicksichtigung auch in der Dogmatik aufmerk- 
sam machen. Es sind dies die Ausfithrungen von B. Bartmann und N. Peters in dem bekannten 
Sammelwerk ,,Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbstdarstellungen‘, 3. Band 1927 
(Kath. Theologen). N. Peters setzt hier seine Bemithungen um den grundsatzlichen Standpunkt 
der katholischen Exegese in der ,,biblischen Frage“ auseinander und gibt in klaren, prazisen 
Worten einen Uberblick tiber den heutigen Stand der Frage (Textkritik, stillschweigende 
Zitation, literarische Gattungen, Irrtumslosigkeit der Bibel). Sein besonnenes Urteil wird 
vielen willkommener Fiihrer sein. Bartmann auB8ert sich als Dogmatiker besonders iiber die 
beiden Fragen: Literalsinn und Dogmatik“ und ,,Offenbarung und Entwicklung“. In dieser 
Beziehung fordert er programmatisch: ,,Die Genauigkeit der Zitate und die methodische 
Auslegung, die heute in der Exegese und Geschichte durchweg herrschen, sind auch fiir den 
Dogmatiker bei Handhabung des biblischen und patristischen Beweises hochheilige Pflicht ; 
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denn die Wahrheit soll ihm tiber alles gehen (a. a. O. S. 30). ,,Deshalb wird man auch die 
ungeschichtliche Stellenmethode ablehnen miissen, die nur auf den 4uBeren Wortklang des 
Textes hort, nicht aber feststellt, in welchen Biichern der Schrift dieser sich findet, welches sein 
eigentlicher Sinn ist und wer ihn ausgesprochen hat ... Wer Offenbarungsstufen anerkennt, 
soll die Texte nicht alle auf eine Flache stellen. Je mehr die geschichtliche Einfihlung, 
desto besseres Verstandnis und gréBere Beweiskraft der Texte. Auch hier gilt der Spruch: 
,,Wenn zwei dasselbe sagen, ist es nicht dasselbe.‘‘ Gott, Gnade, Vorsehung, Siinde, Siihne, 
Vergeltung sind Vorstellungen, die sich mit fortschreitender Offenbarung mit immer voll- 
kommenerem Inhalt fiillen. ,,Es ist methodisch nicht wohlgetan, tiber solche Offenbarungs- 
stufen hinwegzusehen“ (S. 27). Demgema8 wird ,,man also nicht den vollen Beweis fiir die 
christliche Glaubenswahrheit schon im Alten Testament suchen — nicht einmal in der Gottes- 
lehre, denn es fehit ihr die Trinitat‘‘ (ebenda). Mégen diese Worte eines Dogmatikers recht 
viel beachtet werden! Lorenz Durr. 


SLT 
19 


Die Genesis in der neuen Vulgata. 


Biblia Sacra juxta Latinam Vulgatam Versionem ad codicum fidem jussu 
Pii PP. XI cura et studio monachorum Sancti Benedicti Commissionis Pontificiae a Pio PP. X 
institutae sodalium praeside Aidano Gasquet S. R. E. Cardinale edita. Librum Genesis 
ex interpretatione Sancti Hieronymi cum prologis variisque capitulorum seriebus adjectis 
prolegomenis recensuit D. Henricus Quentin, monachus Solesmensis. Romae Typis Polyglottis 
Vaticanis. 1926. Pag. XLVIII u. 427. M. 41.—. 


{ * 3 * 


S. 110 ff. des 2. Jahrganges (1925) dieser Zeitschrift war die Rede von den Richtlinien, 
die der gelehrte Benediktiner H. Quentin fir die vom p4pstlichen Stuhle geplante neue kritische 
Ausgabe der Vulgata wenigstens fiir den Oktateuch, d. h. die Biicher Genesis bis einschlieBlich 
Ruth, in seinem Werke Mémoire sur I’établissement du texte de la Vulgate, Rome 1922, auf- 
gestellt hatte. Mit welcher Spannung man den kommenden Dingen entgegensah, beweist eine 
Reihe 6ffentlicher Vortrage, die der genannte Benediktiner tiber seine Grundsdtze seitdem ge- 
halten hat, so z. B. am 10. Marz 1925 an der Universitat StraBburg, ferner am 17. Januar 1926 
in der Aula des Papstlichen Bibelinstituts zu Rom. Zu letzterem Vortrag drangten sich die 
Zuhorer in solchen Massen, da& er am 4. Februar ebendort wiederholt werden muBte. Der 
Redner veréffentlichte denselben unter dem Titel La Vulgate a travers les siécles et sa révision 
actuelle, Roma 1926. Der StraBburger Vortrag erschien im Marz 1926 zu Paris (bei A. Picard) 
als erstes Kapitel eines umfangreicheren Werkes von Quentin: Essais de critique textuelle mit 
dem Untertitel Ecdotique (unter letzterem im folgenden zitiert). Zu dieser Schrift veran- 
laBten den Verfasser eine Reihe von Bedenken, die besonders von D. de Bruyne, Burkitt und 
Rand gegen seine ,,eiserne Regel‘ in seinem Mémoire vorgebracht worden waren (vgl. diese 
Zeitschrift 1925, 120f.). Mit bewunderungswiirdigem Scharfsinn sucht er den Einspriichen 
der genannten Gelehrten zu begegnen. Ahnlich wie in dem Mémoire muB auch hier der Kritiker 
von Fach dornige Pfade mit dem Verfasser wandeln, um den Ariadnefaden in dem Labyrinth 
der biblischen Texttiberlieferung zu finden. Die Ecdotique diirfte iibrigens einen noch groferen 
Gelehrtenkreis als der Mémoire interessieren. Man lese nur dort den Artikel S. 165 ff. tiber die 
Texttiberlieferung der Annalen und Historien des Tacitus; man studiere S. 131 ff. die Ab- 
handlung tiber den Brief des hl. Hieronymus ad Paulinum presbyterum de studio Scripturarum 
nach der Ausgabe von Is. Hilberg (Wien 1910); man beachte die Bemerkung S. 144 iiber die 
Unzulanglichkeit neuerer Texteditionen: man fiihlt, Quentin ist textkritischer Fachmann: 
allerersten Ranges. 

Am 26. Juni 1926 konnte der Prafekt der Vulgatakommission, Kardinal Aidan Gasquet, 
im Beisein u. a. von Abt Ambrosius Amelli und P. Quentin als Erstlinge der neuen Vulgata den _ 
gedruckten Text der Genesis dem Papste Pius XI. in Audienz tiberreichen. Der Osservatore 
Romano vom 30. Juni/1. Juli 1926 feierte in einem langeren Artikel dieses Ereignis als wert, 
mit goldenen Lettern in die Annalen der Kirche eingetragen zu werden. Bald darauf wurde 
die neue Genesis-Vulgata auch der groSen Offentlichkeit zuganglich, und zwar in Druck und 
Ausstattung, wie sie der vatikanischen Offizin alle Ehre machen. Wer die vorhergehenden, 
lbrigens rein sachlich gefiihrten literarischen Auseinandersetzungen zwischen den beiden 
gelehrten Benediktinern Quentin und de Bruyne verfolgt hatte, war darauf gespannt, wie sich 
dizselben unter den Auspizien der Vulgatakommission auswirken wiirden. Die neue Genesis. 
zeigt, daB Quentin mit seinen Grundsatzen, zumal mit seiner Dae Regel‘‘ das Feld be- 
hauptet hat. 

In den Prolegomena zur Genesis beschreibt er vor allem kurz die von ihm konsultierten 
33 Vulgatahandschriften (Genaueres dariiber siehe im Mémoire), die er vorab nach drei Gruppen 
gema8 ihrer Verwandtschaft ordnet: An der Spitze der ersten Gruppe (meist spanischer Hand- 
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schriften) steht der Pariser cod. Turonensis S. Gatiani, die zweite Gruppe fuhrt der Florentiner 
cod. Amiatinus, die dritte der vatikanische cod. Ottobonianus. Vgl. hierzu dicse Zeitschrift 
1925, 119f. Diesen drei Gruppen sind noch einige kleinere spaterer Handschriften ange- 
schlossen, die einen Mischtext aus jenen darstellen, darunter drei codd., die den sogenannten 
Pariser Text reprdsentieren. 

Den Hauptteil seiner Genesisausgabe eréffnet Quentin mit einem Abdruck des oben- 
erwahnten Hieronymusbriefes ad Paulinum, und zwar nach der in lateinischen Bibelhand- 
schriften tiblichen Form (Cf. Prolegomena XLVI). Es folgen die Excerpta ex libro VI Etymo- 
logiarum Sancti Isidori Hispalensis episcopi de libris ecclesiasticis, die distichisch abgefaBten 
prologi des Albinus Flaccus Alcuinus S. Martini Turonensis abbas und des Theodulphus Aure- 
lianensis episcopus sowie die Praefatio in Pentateuchum Sancti Hieronymi presbyteri, unter 
Beigabe eines durch seine Fiille fast erdriickenden Variantenmaterials. Hieran schlieBen sich 
capitula, d.h. Listen kurzgefaSter Einteilungen und Inhaltsangaben zur Genesis aus alten 
lateinischen Handschriften ; solche Extrabiblica kénnen in der Frage nach der Heimat und der 
Verwandtschaftsgruppe von Bibeltexten, iiberhaupt fiir die innere Geschichte der Vulgata 
eine groBe Rolle spielen. 

S. 141 beginnt der Text der Genesis, in zwei Kolumnen gedruckt unter Beifiigung der 
ublichen Kapitel- und Verszahlen. Die Interpunktion ist weggelassen, hingegen ist der Text 
in cola und commata, d.h. langeren und kiirzeren Sinnperioden gesetzt, ein Verfahren, das 
nach Quentin (Prolegomena XLIV, Mémoire 495 ff.) dem des Hieronymus in seiner lateinischen 
Bibel entspricht, der auf diese Weise eine sinngemafe Offentliche Vorlesung der Texte durch 
jeweiliges Absetzen der Stimme erleichtern wollte. Die gleiche Methode bei Quentin zeigt dabei, 
wie unhaltbar stellenweise die Versteilung in unserer jetzigen Vulgata ist. Den Genesistext 
selbst bietet uns Quentin unter Befolgung seiner eisernen Regel nach den drei altesten von- 
einander unabhangigen codd. Turonensis, Amiatinus und Ottobonianus, insoweit wenigstens 
zwei von ihnen zusammenstimmen. An Stellen, wo dies nicht der Fall ist, was besonders bei 
Liicken in einem jener codd. mdglich ist, greift er zur inneren Kritik unter Befragung jtingerer 
Verwandten der liickenhaften Handschrift. Ein ahnliches Verfahren schlagt Quentin ein, wo 
jene drei Haupt-codices einen offenbaren gemeinsamen Textfehler aufweisen. Dabei werden 
solche Verbesserungen, in zweifaches + eingeschlossen, als solche im Text gekennzeichnet. 
Eigennamen, deren Schreibung schon in ein und derselben Handschrift unzahlige Male vari- 
ieren kann, sind im ganzen Texte in einer einheitlichen Form durchgefiihrt, die nach Abwa- 
gung der Belegstellen und der Textzeugen die Prasumption fiir ihre Urspriinglichkeit hat. Zu 
diesem schwierigen Punkte vg]. Mémoire S. 490 ff. So erscheint stets Hava statt der klemen- 
tinischen Lesung Heva, die der handschriftlichen Stiitzung entbehrt. — Auf jeder Seite folgt 
auf den Genesistext ein dreifacher kritischer Apparat: a) ein positiver mit den Varianten der 
obengenannten drei Haupt-codices zur Begriindung der im Texte eingesetzten Lesart, b) ein 
negativer, enthaltend das gesamte Variantenmaterial aller von Quentin eingesehenen Hand- 
schriften und wichtigeren Druckausgaben, c) ein dritter, der die variierenden Textabteilungen 
in den codices auffiithrt. Rein orthographische Verschiedenheiten sind in einen besonderen 
Anhang S. 391 ff. verwiesen, also nicht einfach weggelassen, sicherlich zur groBen Freude 
solcher, die sich mit lateinischer oder romanistischer Sprachforschung befassen, z. B. nach 
K. E. Georges, Lexikon der lateinischen Wortformen, Leipzig 1890, oder nach dem Thesaurus 
linguae Latinae. Der ebenerwadhnte zweite Apparat hat eine besondere Bedeutung fiir die 
Textgeschichte der Vulgata; er zeigt uns u. a., welchen Einflu8 die Vetus Latina spater auf 
die Lesung der Vulgata ausgetibt hat; so stammen z. B. aus jener die Zusdtze cum Isaac filio 
suo in 21, 9 und pleni in 27, 27 der Clementina. In demselben Apparat interessiert besonders 
auch der standige Textvergleich mit der nicht ungeschickten Vulgataausgabe eines Gobelinus 
Laridius, die, bei Eucharius Cervicornius (Hirtzhorn) zu Koin gedruckt, ebendort 1530 im 
Verlage von Gottfried Hittorf erschien (Vgl. F. Kaulen, Geschichte der Vulgata, Mainz 
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1868, 360 ff.). Der bislang mysteriése Laridius ist durch den Scharfsinn des rémischen 
Jesuiten A. Vaccari in einem auch fiir Historiker wertvollen Artikel der Zeitschrift Biblica VI 
(Roma 1925), 211 ff. als ein um 1476 zu Fischenich bei Koln geborener Kartauser namens 
Speck erwiesen worden. 

Was nun das Verhaltnis der lateinischen Genesis nach Quentin zum bisherigen offi- 
ziellen Vulgatatexte angeht, so weicht jene von letzterem an etwa rund tausend Stellen 
ab. Mit geringen Ausnahmen erscheinen dabei Verschiedenheiten, die den Sinn des Textes 
selbst gar nicht oder kaum beriihren. Dahin gehdren u. a. — die Lesung in Klammern ist die 
der Clementina — Unterschiede lautlicher Art, z. B. 8, 22 hiemps, 12, 6 Inlustrem, 32, 19 
hisdem (iisdem); abweichende Formenbildungen, z. B. 13, 6 non quibant, 37, 27 vendatur; 
Ersatz von Partikeln durch Synonyma, z. B. 6, 22 ergo (igitur); Vertauschung zweier Com- 
posita desselben Verbs, z. B. 9, 1 implete, 19, 3 deverterent, 19, 6 adcludens; Auslassung der 
Kopula; Umstellungen innerhalb kleinerer Wortgruppen. Bemerkenswerter sind Abwei- 
chungen folgender Art, die, obwohl ohne EinfluB auf den Sinn, doch ein Licht auf das freie 
Schalten mancher alten Kopisten werfen: 21, 33 militiae (exercitus); 24, 17 ad sorbendum 
(ad bibendum) ; 26, 24 metuere (timere) ; 30, 20 ditavit (dotavit) ; 33, 7 liberis (pueris) ; 39, 18 
vidisset (audisset); 40, 13 magisterii (ministerii); 41, 34 singulas (cunctas); 41, 49 multitudo 
(abundantia); 43,3 sub testificatione iurandi (sub attestatione iurisiurandi). — Im allge- 
meinen hat Hieronymus nicht wortlich, sondern mehr sinngemaB iibersetzt, besonders in der 
Patriarchengeschichte. Das bestatigt auch die Genesis nach Quentin. Des letzteren Haupt- 
grundsatz, die Vulgata nach ihren Handschriften ohne Riicksicht auf. das Hebrdische zu 
emendieren, erméglichte es ihm immerhin, manche Divergenzen zwischen beiden Texten zu 
beseitigen. So streicht Quentin in der Henochgeschichte 5, 22 et vixit; wir lesen 18, 28 propter 
quinque (st. propter quadraginta quinque); 19, 17 locutus est (st. locuti sunt); 37, 22 inter- 
ficiamus (st. 2. Plur.); 48, 15 benedixitque Joseph filio suo; 49, 9 a praeda (st. ad praedam); 
50, 11 appellaverunt (st. vocatum est). Hierhin rechnet auch die vielerdrterte Stelle iber den 
Raben des Noe 8, 7. Die Clementina sagt: non revertebatur (so nach Vetus Latina korrigiert). 
Das Hebrdische hat hier keine Negation, besagt aber, daB der Rabe bis gegen Ende der Flut 
hin- und her- oder aus- und eingeflogen sei (zu dieser Erklarung vgl. Biblische Zeitschrift VI 
[1908] 113 ff.). In diesem Sinne haben wir denn auch das qui egrediebatur et revertebatur 
bei Quentin aufzufassen. — An Einzelheiten seien noch notiert: 19, 8 bietet Quentin subd umbra- 
culum tegminis mei; ein merkwiirdiges Kopistenversehen hat daraus das sinnverwandte sub 
umbra culminis mei der Clementina entstehen lassen. Im Protoevangelium 3, 15 behdlt 
Quentin die Lesung ipsa bei, die er in Ecdotique 113 ff. aufs entschiedenste als echt hierony- 
mianisch verteidigt. 

Der Text Quentins ist noch nicht die kirchlich-offizielle Ausgabe der neuen Genesis- 
Vulgata. Von ersterem zu letzterer diirfte aber nur ein kleiner Schritt sein. Es sind nur einige 
wenige Stellen, wo der biblische Fachmann vielleicht Quentin nicht zustimmen wtirde und 
wtunschen méchte, er hatte die innere Kritik statt seiner ,,eisernen Regel‘‘ gelten lassen. So 
ware wohl z. B. 1, 21 das schwierigere motabilem statt mutabilem zu bevorzugen ge- 
wesen ; 4, 6 scheint doch die Lesung Quentins mestus (= codd. Tur., Am.) statt iratus (= cod. 
Ott.) eine durch das vorhergehende concidit veranlaSte Korrektur zu sein; 10, 10 méchte 
man Achad (= cod. Am, = Babyl. Akkad) statt Archad (so LXX) lesen. Vgl. auch diese 
Zeitschrift 1925, 118. Immerhin ist bei solcher Kritik eine Vorsicht geboten, um nicht auf 
unsicheren Boden zu geraten. Man vergesse auch nicht: Quentin hat uns mit vorbildlicher 
Gewissenhaftigkeit die alteste erreichbare Form der Genesis-Vulgata zu bieten gesucht, nicht 
die Hieronymusbibel in vollkommener Reinheit ; letzteres bleibt fiir immer unmoglich. Vel. 
hierzu Original et archétype in Ecdotique 99. Auch die Wissenschaft muB Quentin fiir seine 
Leistung danken ; sogar die Herausgeber antiker nichtbiblischer Texte konnen aus seiner Arbeit 
vieles lernen. H. Herkenne. 
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* * 
* 


Die Seelsorge unserer Tage steht in einem Zweifrontenkampf. Von aufen her bedroht 
sie die zunehmende Entvolkerung der Kirche und der Kirchen. Im Innern die um sich grei- 
fende Erkaltung des religidsen Lebens, das bei nur allzuvielen auf die mechanische Erfillung 
gewisser kirchlicher ,,Pflichten‘‘ zusammengeschrumpft ist, seinen Einflu8 auf das Leben und 
die Lebensfiihrung dagegen nahezu vollig eingebiiBt hat und sich namentlich in sittlicher Be- 
ziehung tiber das tibliche NormalmaB duBerlicher Wohlanstandigkeit kaum noch erhebt. 
Beide Tatsachen sind unbestritten und in der vorstehend angezeigten neueren Literatur zur 
Lage unserer heutigen Seelsorge werden sie auch freimtitig eingestanden. In Massen hat die 
Arbeiterschaft fast aller iiberwiegend katholischen Lander der Kirche den Riicken gekehrt. 
Diese ,,furchtbare Wirklichkeit“ ist zuerst 1924 auf der Konferenz katholisch-sozialer Arbeiter- 
organisationen, soweit sie nicht langst bekannt war, an Hand unwidersprechlicher Ziffern 
festgestelit und seitdem vielfach besprochen worden (vgl. diese Zeitschrift, 1925, 58 ff.). 
Neuerdings hat in Osterreich das Vordringen des Sozialismus und Kommunismus sowie der 
Ausfall der Nationalratswahlen — der in unserer reichsdeutschen katholischen Presse aus be- 
greiflichen Griinden noch mit einem ,,im allgemeinen befriedigend‘‘ zensiert wurde — auch 
im Klerus die Geister in Aufruhr gebracht. Was hier im groBen Ausma8 in die Erscheinung 
tritt, bestatigt die Bilanz der GroBstadtseelsorge im kleinen und einzelnen. ,,Wer unter den 
regelmaBigen Kirchenbesuchern wesentlich mehr als ein Drittel der Seelenzahl sucht, gibt 
sich einer Tauschung hin — lebt von Illusionen“ (Strébele, 6). ,,Betrachten wir unsere umlager- 
ten Beichtstiihle und Kommunionbanke, so kénnten wir fiir den Augenblick vielleicht wunders 
glauben, wie katholisch unsere Umwelt noch ist. Aber lassen wir uns doch nicht tauschen! 
Ist es nicht immer derselbe, manchmal verhdltnismaf®ig kleine Prozentsatz der Pfarrei, der 
uns iiberall entgegentritt 2‘ (Schulte, 210.) ,,In einer Zeit groBer sozialer Erschiitterungen und 
geistiger Umwalzungen, auf einem so wild zerkliifteten und ungleichartigen Gebiet, wie es 
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die moderne Grofstadt darstellt, kann eine Seelsorgemethode nicht mehr auf breiter Front 
zum Erfolge fiihren, die in einer lange Jahre gleichgebliebenen Art in Predigt, Gottesdienst 
und Sakramentenempfang nur den beschrankten Kreis derer umschlo&, die aus innerem An- 
trieb oder aus alter Gewohnheit oder aus d4uBeren Griinden die Kirche besuchten. Selbst bei 
auBergewohnlichen Veranstaltungen, wie Mannerpredigten, Triduen und dergleichen, erfaBte 
man ahnlich wie im Vereinsleben nur immer dieselbe Zahl derer, die schon mehr oder weniger 
am religidsen Leben teilnahmen‘’ (Wilhelm Klinkenberg bei Wiesen, 12). Noch einmtitiger 
wird anerkannt, da® nicht nur das Offentliche Leben als solches sich fast ganz dem Einflu® 
des Christentums entzogen hat, sondern daB auch viele von denen, die ihren auBeren kirch- 
lichen Obliegenheiten noch nachkommen, auBerhalb der Kirchenwande sich ohne Bedenken 
und Widerstand auf der breiten StraBe der Masse und Mode mit forttreiben lassen. Nur bei 
verhaltnismaBig wenigen ist die Uberzeugung noch lebendig, daB in Sachen der Kleidung, 
des Tanzes, des Theaters, der Literatur, gewisser gesellschaftlicher Sitten und Unsitten Katho- 
lischsein dazu verpflichte, anders zu sein als alle anderen. Noch vollstandiger vielleicht ist 
endlich auf sozialem und wirtschaftlichem Gebiete der Zusammenhang zwischen Religion 
und Leben durchschnitten. Immer wieder betonen es Stimmen aus Arbeiterkreisen, daB der 
katholische Unternehmer sich im allgemeinen vom nichtkatholischen nicht unterscheide. 
Von den iibrigen besitzenden und fithrenden Standen mag dasselbe gelten. 

Uber diesen Tatbestand einer 4uBeren und inneren Krisis des kirchlichen Lebens ver- 
mégen auch die vielen 6ffentlichen Veranstaltungen nicht hinwegzutauschen, die seit einigen 
Jahren auch auf katholischer Seite mit in die Augen fallendem Eifer in Szene gesetzt werden. 
Leicht verrdt vielmehr eine allzu laute Aufmachung und das krampfhafte Bestreben, mit 
groBen Ziffern hervorzutreten, dem Tieferblickenden eine geheime innere Unruhe und das 
nervése Bemiihen, die Schwachen der eignen Position vor sich selbst und anderen ein wenig 
zu verdecken. 


Die brennende Frage ,,Seelsorge und Proletariat‘, ,Seelsorge und Sozialis- 
mus‘ hat im vierten Hefte der vorziiglich geleiteten Wiener Pastoralschrift ,,Der Seelsorger‘‘ 
(Januar 1927) neuerdings Prof. Dr. Mich. Pfliegler aufs neue aufgeworfen. Er faBt das Pro- 
blem von der psychologischen Seite her an. Unverkennbar und anscheinend unaufhaltsam 
riickt der Sozialismus, insbesondere der Kommunismus vor. Schon steht in Wien und in 
anderen ésterreichischen Didzesen die Mehrzahl der Getauften im Lager des Sozialismus und 
Kommunismus. Woher seine Anziehungskraft, seine Wirkung auf die Massen, die innere 
Kraft, die inn zweifellos beseelt ? Pfl. antwortet: Er ist fiir unzahlige Menschen in die Stellung 
eingertickt, die bei anderen die Religion einnimmt. Er ist fiir sie Religion — im Sinne des 
seelischen Phanomens und seiner Wirkkraft. Er gibt ihnen ein Ziel, fiir das sie kampfen und 
leiden; gibt ihnen gegentiber allen Fragen der Welt und des Lebens eine so sichere Stellung, 
wie sie sonst nur die Religion gewahrt. Hier ist Erlésungshoffnung, Parusiestimmung; hier 
die Bereitwilligkeit, fiir das kommende Reich Opfer zu bringen und selbst zu leiden. Was 
wird ihnen die scharfsinnigste wissenschaftliche Widerlegung des Sozialismus, auch auf der 
Kanzel, sein? Nichts. Was wird jeder Angriff gegen sie erreichen? Er wird ihren Verstand 
nicht tiberzeugen, aber ihr Herz tédlich treffen und noch mehr verharten. Bevor die Seelsorge 
das erkannt hat und ihr Vorgehen nach dieser Einsicht umstellt, wird sie das Vertrauen der 
Massen nicht wiedergewinnen und aller seelsorglichen Behandlung wird der Boden fehlen. 

Das Echo dieser aufriittelnden Worte war, wie wohl begreiflich, eine lange Reihe von 
Zuschriften, die, was man auch im einzelnen dazu sagen mag, fiir die Stimmung im Seel- 
sorgsklerus héchst bezeichnend sind. 

Die einen sind davon iiberzeugt, daB der Sozialismus, trotz aller zeitweiligen Rtick- 
schlage, zuletzt zum Siege kommen wird — auch Pfliegler bekennt sich librigens zu dieser 
Auffassung. ,,Haben wir die Pflicht‘, fragt darum ein Landpfarrer, ,,uns im Namen der Kirche, 
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im Namen Christi der heraufziehenden neuen Gesellschaftsordnung entgegenzustellen? Haben 
wir das Recht dazu? Ist es nicht vielmehr der allergréBte Fehler gewesen, den wir begangen 
haben, da wir dieses Sichemporringen der Arbeit zur Geltung und ihr Herrscherrecht in der 
Welt nicht verstanden und nicht recht, mindestens nicht zur rechten Zeit begriffen haben ?“ 
Haben die Priester Christi auch nur die mindeste Ursache, sich immer wieder fiir die biirger- 
liche Welt gegen die Arbeiter zu exponieren? Und wenn wirklich die kommende Umwalzung 
eine gewaltsame sein und vielleicht auch manchem Priester das Leben kosten wird — eS, 
ware wirklich schade, wenn wir nur leiden und sterben mii®ten wegen der biirgerlichen Welt- 
ordnung, die ohnehin dem Untergang geweiht sein wird. Es ware schade um jedes Loch in 
unserer Haut, um jeden Tag, an dem wir hungernd umherirren werden, um jeden Stein, den 
man uns Priestern nachwerfen wird, wenn es einzig nur deswegen ware, weil wir Priester uns 
fiir die kapitalistische Wirtschaft irgendwie eingesetzt hatten.‘‘ Aber es werde vielleicht auch 
gerade der Arbeiter sein, der dem armen und arbeitenden Gottmenschen am liebsten als Konig 
huldigen werde, wenn ihm nur einmal iiber das Vorurteil hiniibergeholfen sei, daB die Kirche 
und die Priester Christi fiir die Kapitalisten da seien. Auch ein Dechant aus dem niederéster- 
reichischen Industriebezirk schreibt: ,,Die kleinen Leute, die heute in Scharen hinter der roten 
Fahne einherziehen, sind vielleicht noch die begeistertsten Anhanger der heiligen Kirche in 
einer ferneren Zukunft. Man wird sich auf sie mehr verlassen kénnen als auf gewisse Protzen, 
die heutzutage mit ihrem Christentum paradieren, deren ganze Uberzeugung sich aber in dem 
gedankenlosen Festhalten an der Tradition erschopft, und die jedem Opfer, das der Glaube 
fordert, scheu aus dem Wege gehen.‘ 

Eine zweite Gruppe fordert vor allem eine griindliche Absage der katholischen So- 
zialethik und Wirtschaftslehre an den Kapitalismusund 6konomischen Liberalismus, 
Man habe sich lange genug von dieser Richtung der Wirtschaftslehre ins Schlepptau nehmen 
lassen und den herrschenden Zeitmeinungen nachgegeben. Es sei Zeit, an die seit Jorg und 
Ketteler verlassenen Traditionen wieder anzukniipfen. Was damit gerade in Osterreich ge- 
meint ist, sagen die Namen Vogelsang, Alb. M. Wei8, Pfarrer Eichhorn, die eine weitere Zu- 
schrift nennt. Und man habe sich auch in der Politik lange genug vor den Wagen einer Bour- 
geoisie spannen lassen, von der man doch nur Undank ernte. Von dieser Seite gesehen sei die 
,,Einheitsliste‘‘ bei den letzten Wahlen, auf Grund derer ,,Geldwucherer und Juden, Kapita- 
listen und genuBfreudige Lebemanner im Verein mit glaubigen Christen auf das arbeitende 
Volk losgelassen wurden‘‘, fiir den Seelsorger eine schwere Belastung gewesen. 

Griindliche Reform der Seelsorge auch nach der organisatorischen Seite hin, insbe- 
sondere durch Pfarrkartothek, Pfarrsekretariat, Pfarrhelfer und -helferinnen, Ausbau der 
Karitas, wird von dritter Seite vorgeschlagen. Von Interesse ist dabei eine Anspielung auf 
die iibergroBe Fiille weiblicher Orden und Kongregationen, die zudem meist sehr einseitig 
und wenig modern orientiert seien. Auch diesseits der 6sterreichischen Grenzen hat bekannt- 
lich in neuerer Zeit der ,,monastische Friihling‘‘, so sehr man sich im allgemeinen dartiber 
freuen mag, Erscheinungen gezeitigt, die alle Merkmale eines geistlichen Kapitalismus an sich 
tragen. 

Mit dieser dritten Gruppe beriihren sich enge alle diejenigen, die nur noch von einer tief- 
greifenden religidsen Erneuerung Rettung erhoffen. Darum solle auch der Priester weder 
Bourgeois sein, noch brauche er Proletarier zu werden. Aber Priester solle er sein und Seel- 
sorge treiben — nichts anderes und alles andere nur um dieses letzten Zieles willen. Je mehr 
man den politischen Einflu8 der Kirche zu erhalten suche, um so griindlicher und sicherer 
werde ihr seelsorglicher Einflu8 abnehmen. Eine katholische Politik, wie iberhaupt eine 
Lésung der schweren sozialen und wirtschaftlichen Fragen der Gegenwart, k6nne ja doch auf 
die Dauer auch nur von einem katholisch denkenden und aus dem Glauben lebenden Volke 
kommen. Dafiir, und dafiir allein, sei der Priester verantwortlich. Die Stunde aber, wann 
die Friichte dieser stillen Arbeit reifen, miisse er in Geduld Gott tiberlassen. ,,Die Massen 
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werden wir mit unseren Mitteln und Mittelchen nicht gewinnen. Gott wird sie auf seinen Wegen 
fiihren. Wir miissen uns auf kleine Kreise und Einzelseelen einstellen, nicht extensive, sondern 
intensive Seelsorge iiben; in den Seelen, die uns zuganglich sind, die Religion in ihrer Rein- 
heit zur Darstellung zu bringen suchen und so Kristallisationspunkte schaffen, um die seiner- 
zeit die Heimkehrenden sich werden scharen k6énnen.“ 

Damit sind wir denn geradezu am entgegengesetzten Endpunkte des Weges angelangt, 
der anfangs schnurstracks in das neue sozialistische Reich schien hineinfiihren zu wollen. 


Unter den neueren Schriften zu derselben Frage ,Klerus und Volk‘‘ nimmt ohne Zweifel 
das letzte Buch von August Pieper ,,Was geht den Geistlichen seine Volksgemein- 
schaft an?“ einen besonderen Platz ein. Nicht nur wegen seines Verfassers, dem man immer 
wieder mit Interesse zuhort, wenn er zu irgendeinem Problem Stellung nimmt. Sondern auch, 
weil es hier in der Tat um grundsatzliche Dinge von groBter Bedeutung geht. P. beginnt mit 
einer Reihe von Abschnitten tiber Sinn und Zweck der Lebensgemeinschaften im Gemeinschafts- 
leben, ihren Unterschied von den Zweckverbanden, ihren Zusammenhang mit Kultur und 
Zivilisation, endlich iiber ihren Zerfall im modernen Zeitalter des Rationalismus und Indi- 
vidualismus. Uberzeugend weist er die Bedeutung dieser Lebensgemeinschaften im Lebens- 
organismus eines Volkes bis in seine kleinsten Zellen hinein nach, sieht Leben und Zukunft 
unseres: Volkes davon abhangig, ob es gelingen wird, wieder eine Volksgemeinschaft aufzu- 
bauen, stellt auf zahlreichen Gebieten eine beginnende Neubewertung des Irrationalen in allen 
Lebens- und Lebensgemeinschaftsfragen fest und ruft endlich zu dem groRen Werke eines 
Wiederaufbaus der Volksgemeinschaft in erster Linie auch den Geistlichen auf. 

Bis zu diesem Punkte vermag ich mit dem hochverehrten Verfasser vollkommen mitzu- 
gehen. Ich kann es aber nicht, oder nur mit sehr erheblichen Vorbehalten, in den Folgerungen, 
die nun daraus gezogen werden. Ist es denn richtig, daB in der Menschheitsgeschichte, wie in 
der Natur, aus einer abgebliihten Kultur und Zivilisation von selbst wieder ein neuer Kosmos 
emporbluht? (S. 43 f.) Die Geschichte der menschlichen Kultur, der véllige Untergang blt- 
hender Kulturreiche, wie sie einst in Agypten und im Zweistrémeland bestanden, spricht da- ; 
gegen. GewiB hat Spengler unrecht, wenn er eine alternde Kultur mit naturgesetzlicher Not- 
wendigkeit rettungslos dem Tode verfallen sieht. Dagegen wird Alois Dempf (Weltgeschichte 
als Tat und Gemeinschaft, Halle 1924) mit der Ansicht im Recht sein, da8& sie nur dann zu 
retten ist, wenn rechtzeitig neue Lebenskrdafte in sie einstrémen und die verdorrenden Adern 
mit neuem Blut auffiillen. Und ist es glaubhaft, daB die Lebensgemeinschaften eines Volkes, 
wenn einmal mit dem Eintritt der Reife ihre Rationalisierung begonnen hat oder sogar schon 
weit fortgeschritten ist, durch bloBes Anerleben und Miterleben echter Gemeinschaft wieder 
gesunden kénnen? Wenn P. selbst betont, da& ,,Lebensgemeinschaft nur als freie, hoch- 
herzige geistige Tat der seelischen Krafte ersteht und webt, nicht schon als ein dem Menschen 
unbewuBtes, blo® durch Naturvorgang hervorgebrachtes Sein“ (S. 15), wird es dann nicht 
auch hier sogar der allerstarksten sittlichen Krafte bediirfen, um ihrer Auflésung entgegenzu- 
wirken und sie wieder zu erwecken ? 

Damit scheint mir zunachst die fundamentale Bedeutung gegeben, die der Religion fir 
die Verjiingung einer alternden Kultur und die Wiederaufrichtung echten Gemeinschafts- 
lebens auf héherer Kulturstufe zukommt. Nur ein lebendiges Christentum — nicht etwa bloB 
eine ,,Glaubigkeit‘‘ im Sinne Sombarts (S. 51) — vermag in der heutigen Welt, die weithin 
dem Individualismus, Egoismus und Mammonismus verfallen ist, noch einmal die Krafte der 
Liebe, der Entsagung, der Selbstlosigkeit und des Opfergeistes zu erwecken, ohne die nun 
einmal Gemeinschaft unter miindig gewordenen Menschen nicht moOglich ist, weder in der 
Familie, noch im Berufs- und Volksleben. 

Darum ist dies der erste, der gréBte und wichtigste Dienst, den der Geistliche seinem um 
geistige und sittliche Wiedergenesung ringenden Volke tiberhaupt leisten kann, da® er ihm 
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seine Religion, sein Christentum erhalten helfe und es ihm wiederbringe, wo es geschwunden 
ist. Da er ganz und mit allen Kraften Priester, Seelsorger sei. Damit allein schon fiigt er 
sich als lebenswichtiges Glied in die Volksgemeinschaft ein und hilft nicht an letzter Stelle zu 
ihrem Wiederaufbau mit. Alle soziale Arbeit, die er als Trager seines geistlichen und priester- 
lichen Berufes leistet — was er der Allgemeinheit persénlich, d. h. als Mensch, Christ, Volks- 
genosse, Studierter, Akademiker schuldet, kommt hier nicht in Betracht — ist aus diesem 
seinem Hauptberuf abgeleitet und ihm untergeordnet. Ist notwendiger Unterbau fiir die Ar- 
beit an den Menschenseelen, ist modern und weitherzig verstandene Betatigung jener christ- 
lichen Liebe, die der Heiland nicht nur jedem einzelnen, sondern auch der Kirche insgesamt 
zur Pflicht machte. Insbesondere mu8 dabei dem Vorurteil begegnet werden, als ob karitative 
Arbeit je dadurch kénne entwertet werden, daB sie als letztes Ziel die Menschenseele und ihre 
Rettung im Auge hat. Auch die soziale Tatigkeit Jesu steht, soweit sie nicht unmittelbarer 
Ausflu8 jener erbarmenden Liebe ist, die keine menschliche Not und Bedrangnis ungeriihrt 
ansehen kann, in engster Beziehung zu seinem eigentlichen und einzigen Beruf, ,,zu retten 
und selig zu machen, was verloren war‘’. Die Selbstverstandlichkeit, daB es sich auch hier 
immer nur um die Menschen, nie um die Zustande als solche handelt, wiirde ich gar nicht er- 
wahnen, wenn nicht bei P. bisweilen auch von Schriftstellen in einer etwas eigenartigen Aus- 
legung Gebrauch gemacht ware. 

Nun will zwar auch P. die Arbeit am sozialen Wiederaufbau des Gemeinschaftslebens 
dem Geistlichen nur als Ubergangsarbeit, als Notstandsarbeit auferlegt wissen. Er anerkennt 
wohl, da8 dafiir von Rechts wegen diejenigen da sind, denen diese Sorge und Verantwortung 
als Amt auf die Schultern gelegt ist. Gut, mégen diese es denn auch verantworten, da ein 
verarmtes Volk, an dem die wichtigste innere Aufbauarbeit noch zu tun ist, Millionen fiir 
Sportzwecke hinauswirft und sich einen Hochbetrieb itiberfliissiger Ausstellungen, endloser 
Jahrhundert- und Jahrtausendfeiern, Festessen und Kommerse leistet, der nachgerade selbst 
dem Ausland auf die Nerven fallt. Der Klerus hat keine Veranlassung, ihnen die Kastanien 
aus dem Feuer zu holen. : 

Endlich sehe ich aber auch gar nicht, wie der Geistliche mit Aussicht auf einen weiter- 
greifenden Erfolg zur inneren Erneuerung des Familien-, Berufs- und Volkslebens anders mit- 
helfen kénnte als durch eine Seelsorgsarbeit, die iiberall auf Vertiefung und Verlebendigung 
des religidsen Lebens, auf eine Durchdringung aller Lebensbeziehungen und Lebensaufgaben 
mit christlichem Geiste und christlicher Liebe hinarbeitet. P. wei8 zwar auch hier manches 
Schéne und zweifellos Zutreffende zu sagen. Aber ob allzuviele die Briicke vom Buch ins 
Leben, vom Wort zum Werk finden werden? Sie werden hier lesen, da8 vorab der Geistliche 
selbst — ich bediene mich der Ausdriicke des Verfassers — in glaubiger, irrationaler Schau 
und in hingebend sich betatigender Liebe selbst erfahren mu8, was das Wesen und die Aufbau- 
krafte der natiirlichen und gnadenhaften Lebensgemeinschaften sind. Da® er dann den Fa- 
miliengeist und den Berufsgeist in sich haben, vorleben und iiber sie sprechen muB: nicht in 
abgezogenen, daher erstarrten Begriffen des Wissens und Kénnens iiber die Lebensgemein- 
schaft, sondern indem er die Lebensgemeinschaft selbst zum Sprechen bringt, sie zu ihrer 
Selbstbekundung kommen 1a8t in der Aussprache seines eigenen ehrfiirchtigen Schauens und 
Erlebens. Marchen und Sage, lyrische und dramatische Dichtung, Plastik und Malerei, vor 
allem das Volkslied, sollen ihm dabei zu Hilfe kommen (S. 68f.). Oder an anderer Stelle: 
,»Am Urerlebnis der Lebensgemeinschaft der Familie soll also der Geistliche das Erlebnis des 
Wesens aller Lebensgemeinschaft erwecken, und zwar aus dem sozialen Gewissen, dem freien 
heiligen Miissen als der freien Bejahung des schicksalhaften, in der Natur begriindeten Ver- 
wachsenseins des Gliedes mit der Lebensgemeinschaft ... Der Geistliche als Lebensfiihrer lasse 
vor dem geistigen Auge der Gefolgschaft das blutwarme Bild der vielgegliederten Volksgemein- 
schaft erstehen und sie an der Mitteilung seines eignen Erlebens und in der Aussprache dartiber 
miterleben, wie jeder in jedem Augenblicke als Glied der Volksgemeinschaft von ihr Treue 
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und Liebe in zahllosen lebensnotwendigen Diensten empfangt, wie jeder aber auch schon als 
Heranwachsender, staindig aber als Erwachsener in seiner Berufstatigkeit der Volksgemein- 
schaft als lebenspendendes Glied in Diensten der Treue und Liebe sich selbst hingeben soll 
(S. 88). Noch einmal: ich tibersehe nicht den tiefen Sinn, der darin liegt. Aber wie viele werden 
zu diesem Miterlebenlassen vordringen, und wie viele werden auch hier wieder in doktrinarer 
Belehrung stecken bleiben? Bei wie vielen der Gefolgschaft wird es zu diesem Miterleben 
kommen, und wie viele werden nur Worte héren? Endlich: wieviel Kraft wird von solchem 
fliichtigen Erleben ausgehen, wenn morgen wieder der schwere Kampf gegen den Ichwillen 
und seine Helfershelfer aufzunehmen ist? 


Den Schriften, die sich mit der inneren Erneuerung des religiésen und kirchlichen 
Lebens beschaftigen, sei zur Einfiihrung die interessante Studie von Georg Wunderle ,,Zur 
Biologie des kirchlichen Lebens“ vorangestellt. Zur Erérterung steht die Frage, ob 
und in welchem Sinn und Umfang der Begriff ,,Entwicklung‘‘ und folgerichtig der Begriff 
,»Erstarrung“, die an und fiir sich beide der biologischen Sphare und Terminologie angehoren, 
auch auf das kirchliche Leben angewandt werden kénne. W. zeigt, wie aus dem Zusammen- 
wirken des unverdnderlichen iibernatiirlichen Faktors in der Kirche und im kirchlichen Leben 
mit dem in die Zeitlichkeit und Veranderlichkeit hineingestellten und ihren Gesetzen unter- 
worfenen sichtbaren Leibe, der ihn umhiillt, tatsdchlich ein Fortschreiten sich ergibt, das in 
Assimilation und Dissimilation, in Zentralisation und Differenzierung durchaus den Charakter 
organisch-teleologischen Wachstums an sich tragt. Mit dem nattirlichen Organismus teilt 
dieser Entwicklungsvorgang dann aber auch die Erscheinung einer gewissen Verfestigung, die 
deshalb durchaus nicht in dem herabmindernden iiblichen Sinn von ,,Erstarrung“, ,,Ver- 
holzung‘‘ zu verstehen, sondern mit jeder organischen Entwicklung zu gréBeren Formen von 
selbst gegeben ist, die in der Kirche hauptsachlich in ihrer rechtlichen Ausformung sich aus- 
gewirkt hat. Ohne Zweifel ist das richtig. Die Schwache, die immer der analogen Ubertragung 
des Organismusbegriffes auf soziologische Gebilde anhaftet, zeigt sich freilich auch hier. Um 
der unbequemen Tatsache, daB diese ,, Verholzung‘‘ im physischen Organismus fortschreitend 
Lebenszellen, Lebensadern und lebendige Gewebe ertétet, zu begegnen, mu8 schnell wieder 
der tbernatiirliche Faktor zu Hilfe genommen und dem Vergleichen ein Ende gemacht werden. 

Sicher ist es richtig, daB tberall, wo tiberhaupt von Leben und Wachsen die Rede ist, 
eine innere Erneuerung nicht etwa durch ein gewaltsames Zuriickschrauben auf eine wirkliche 
oder vorgestellte Urform zu erreichen ist. Fiir das christliche Gemeindeleben hebt das sehr 
gut hervor das Schriftchen von Otto Schmitz tiber die ,, Vorbildlichkeit der urchristlichen 
Gemeinden‘. Nicht ihre reichlich idealisierte, dazu nur ganz bruchstiickweise bekannte 
auBere Gestalt ist der Gegenwart wieder zuriickzugeben, sondern der in innen lebende Geist der 
Verkiindigung, des Bekenntnisses und der Gemeinschaft. Angesichts des Interesses, das dem 
Urchristentum heute wieder entgegengebracht wird, sei hier anschlieBend auch das lehrreiche 
Schriftchen des 1920 verstorbenen P. Cladder S. J., erginzt und herausgegeben von seinem 
Ordensgenossen Herm. Dieckmann, ,,Korinth, die Kirche des hl. Paulus“, angezeigt. 

Viele wertvolle Gedanken zu einer ,,Neuorientierung der heutigen Seelsorge’’ enthalten 
die unter dem Titel ,,Pastorales und Aszetisches fiir Seelsorger unserer Tage“ 
gesammelten Vortrage und Aufsatze von P. Joh. Chrysostomus Schulte O. M. Cap. Uberall 
erfreut, auch in den schwierigen Kapiteln zur Behandlung moderner Sittlichkeitsfragen, zur 
Korperkulturbewegung, zum Kampf gegen die Modeunsitten, das klare, ruhige und gesunde 
Urteil, das auch ein Wort der Kritik nicht scheut. Auch mit den Ausfithrungen tiber ,,Unser 
soziales Apostolat‘‘ kann man sich, von Einzelheiten abgesehen, einverstanden erkldren. In 
dem Satz: ,,Wiirde es gelingen, das Christentum auf dieser Erde restlos nach allen Seiten hin zu 
gestalten und zu verwirklichen, so hatten wir den Himmel auf dieser Welt, wir kennten keine 
soziale Frage‘, ist aber doch wohl ein Fragment aus einer Festpredigt oder Festrede versehent- 
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lich stehengeblieben. Der Fortschritt der Kultur und Zivilisation entwickelt aus sich heraus 
auch Zustande (Obervolkerung, Produktions- und Absatzkrisen), die ginzlich auSerhalb des 
Wirkungsbereiches des Christentums liegen. 

Uber die neueren Versuche zu einer zeitgemaBen Erneuerung und Ausgestaltung der Seel- 
sorge unterrichtet ausgezeichnet die bereits in dritter Auflage vorliegende Sammlung von 
P. Wilh. Wiesen O. S.C., ,,Seelsorge und Seelsorgehilfe‘, erschienen in der Schriften- 
reihe der Freien Vereinigung fiir Seelsorgehilfe. Der Schwerpunkt liegt in den Beitragen zum 
Ausbau des Laienapostolates; der Beitrag von Berta Winner ,,Die Laienkatechese in 
der Gro&stadt* ist in erweiterter Form auch gesondert erschienen. Angesichts der Bestre- 
bungen, hier dem Pfarrer einen Stab geschulter Helfer und Helferinnen zur Seite zu stellen, 
ergeben sich héchst interessante Vergleiche mit der im Protestantismus seinerzeit vielerérterten 
Frage, ob die ganze, empirische Gemeinde Subjekt des Gemeindelebens sei, oder ob in ihrem 
SchoBe heute eine ideelle Gemeinde zu organisieren sei, die in die im Umkreise und abseits 
stehende empirische hineinwirke, sie gewissermafen zum Gegenstand, Objekt der Gemeinde- 
arbeit mache. Es sei hierfiir hingewiesen auf die Festschrift zum 80. Geburtstage von Emil 
Suilze, dem Reorganisator des protestantischen Gemeindewesens, , Lebendige Gemeinden“, 
die, obzwar schon etwas 4lteren Datums, doch auch heute noch lesenswert ist. 

Einzelfragen moderner Seelsorge bertihren die kleineren Schriftchen von Friedrich Helm 
»Aus der Seelsorge ftir katholische Hotel- und Gastwirtsangestellte“ und 
Albert Coppenrath ,,.Der Broschiirenverkaufsstand in der Kirche‘, Grundsatzliches 
und Praktisches nebst einem Schriftenverzeichnis. Referent erinnert sich tibrigens, einen 
solchen Verkaufsstand schon vor 20 Jahren in einer der Hauptkirchen von Budapest gefunden 
zu haben. Daneben sei auch einmal die ausgezeichnete, inhaltreiche Zeitschrift fiir Volks- 
missionen ,, Paulus‘ erwahnt. 

Auch ein Laie ergreift zu modernen brennenden Fragen der Seelsorge und Volkssittlichkeit 
das Wort: A. PrieBnig, ,,Sittliche Volkserziehung‘. An und fiir sich ist das nur zu be- 
griiBen. Wir Geistliche sollten es vertragen kénnen und nicht gleich Ubergriffe wittern, wenn 
auch unsere urteilsfahigen Laien mitraten und mittaten helfen wollen. Auch im vorliegenden 
Buche kommt ersichtlich alles aus aufrichtiger Liebe zur Kirche und Sorge um die sittliche 
Hoherfiihrung des Volkes her. Viele treffliche Einzelbeobachtungen machen die Schrift auch 
fiir den Seelsorger lesenswert. Im ganzen genommen wird man freilich den Eindruck nicht 
los, daB dem Verfasser wohl erst iiber der Arbeit die Schwierigkeit der behandelten Probleme 
recht klar geworden ist. An zahlreichen Stellen zeigen sich Unsicherheit im Grundsdatzlichen, 
MiBverstandnisse, Ubertreibungen und besonders auffallend viele Widerspriiche, die es oft 
unméglich machen, zu erkennen, wohin die an Zustanden und Methoden getibte Kritik eigent- 
lich steuert. Wilhelm Schwer. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Drei Gestalten aus dem modernen 
Katholizismus. 

Der frith verstorbene Giefiener Historiker 
Fritz Vigener hat sich mit Vorliebe die letzte, 
vorvatikanische Generation des Katholizis- 
mus zum Gegenstand seiner Forschungen ge- 
nommen. Er selbst lebte mit seinen Grund- 
anschauungen in dieser Zeit. Seine bekannte, 
ebenso umfangreiche wie durch geschichtliche 
Analysen und feines historisches Nachemp- 
finden wertvolle Kettelerbiographie (1924) ist 
ein Zeugnis nicht nur seines historischen 
Kénnens, sondern ebensosehr seiner Begeiste- 
rungsfahigkeit ftir die fiihrenden Gestalten 
der Kirche des neunzehnten Jahrhunderts. 
Man darf noch ein weiteres sagen: In V.s 
Arbeiten enthiillt sich die Persénlichkeit ihres 
Schopfers, der einst selbst Katholik gewesen 
ist, und in dessen Seele auch spater noch eine 
. stille Verehrung fiir die religidse Kirchenidee 
des Katholizismus lebte, die ihm die vati- 
kanische und nachvatikanische Zeit zu unter- 
graben schien. 

Auch die geistesgeschichtlichen Probleme, 
die Vigeners letzte, von seiner Gattin heraus- 
gegebene Arbeit behandelt (Drei Gestalten 
aus dem modernen Katholizismus: 
Mohler, Diepenbrock, D6llinger. Bei- 
heft 7 der Historischen Zeitschrift. R. Olden- 
bourg, Mtinchen u. Berlin 1926. 192 Seiten. 
8,50 Mark), hat in seinem Geleitworte Friedr. 
Meinecke als des Verfassers ,,eigene Lebens- 
probleme“ bezeichnet und unter der ,,stren- 
gen Sachlichkeit‘‘ das ,,eigne Herzblut“ 
schimmern gesehen. So sind diese Zeich- 
nungen ,,entsprungen aus jener Wechselwir- 
kung von Objektivitat und lebendiger, aber 
gebandigter Subjektivitat, auf der alle hohere 
geschichtliche Leistung beruht.‘‘ Man ersieht 
aus diesen Essays ebenso wie aus dem Kette- 
lerbuche, was den Verfasser selbst im Leben 
an letzten Fragen bewegte, ja man kann aus 
aller, nie gehadssig werdenden Kritik, wie be- 
sonders auch aus der verstandnisreichen Dar- 
stellung der katholischen Kirchenauffassung 
namentlich bei Mohler erahnen, was bei ihm 
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selbst zum Bruch mit der Kirche fiihrte, so- 
weit sich solch personlichste Entscheidungen, 
die ehrfurchtsloser Neugier jederzeit ver- 
schlossen bleiben, tiberhaupt aus literarischen 
Dokumenten erschlieBen lassen. Aber alle 
Kritik V.s bleibt maBvoll und will nie die dem 
Historiker mégliche Objektivitat triiben. Ein 
Propagandist wiirde Mohler fiir eine anti- 
vatikanische Gegnerschaft gegen die romische 
Kirche auszubeuten suchen und wiirde diese 
Kirche Ddllinger gegentiber unbeugsamer 
Harte geziehen haben, V. tut das Gegenteil. 
Er nimmt Mohler im Gegensatz zu dem be- 
kannten Ddllingerbiographen Joh. Friedrich 
nicht in Anspruch fiir eine Gegnerschaft 
gegen die nachvatikanische Kirche, denn er 
sieht viel zu tief, daB Mohlers Katholizismus 
bei all seiner pers6nlichen religidsen Farbung 
doch durchaus kirchlich war. Wenn daher 
Mohler, falls er das Vaticanum erlebt hatte, 
auch mit dem jtingeren Ttibinger Hefele ein 
Widersacher des werdenden Dogmas von 
der papstlichen Unfehlbarkeit gewesen ware, 
das vollendete Dogma hatte er, ebenso wie 
Hefele und Ketteler, aus einer tiefen Kirch- 
lichkeit heraus anerkannt. Dd6llinger aber 
muB V. der ,,groBartig naiven Willkiir‘‘ 
zeihen, wenn er glaubte, solange der Kirche 
gegentiber im Rechte zu sein, bis diese ihm 
sein Unrecht gezeigt habe. Mochte Ddllinger 
in schwerstem Ringen um seine Idee vom 
Katholizismus sich bis zuletzt als zur wahren 
katholischen Kirche gehorig betrachten, ,,die 
amtliche rémisch-katholische Kirche konnte 
eine derartige geistige Zugehérigkeit mit 
freier Dogmenwahl niemals anerkennen‘‘, 
wohl aber bemiihte sie sich, mittelbar selbst 
durch die Papste Pius IX. und Leo XIII., noch 
bis zuletzt um die Zuriickgewinnung des 
groBen Forschers. 


Es ist ein Sttick deutscher Geistes- und 
Kirchengeschichte, das V. in den ,,Drei Ge- 
stalten“ entrollt. Vom Ausklang der Auf- 
kla4rung und den Anfangen der alteren katho- 
lischen Tiibinger Schule iiber die Romantik 
bis zum Aufstieg der neuscholastischen Theo- 


logie und Philosophie reicht diese geistesge- 
schichtliche Betrachtung. Begleitet wird sie 
von der grofen politischen und kirchenge- 
schichtlichen Bewegung, die auf der einen 
Seite durch die Kélner Wirren, den Deutsch- 
katholizismus, die Paulskirche, die Griindung 
des neuen Deutschen Reiches bezeichnet ist, 
ja in dem ,,Sekondeleutnant“ Melchior Die- 
penbrock noch die Nachklange des napoleo- 
nischen Rheinlandes und der Freiheitskriege 
erleben 14Bt, auf der anderen Seite vor allem 
durch die Vorbereitung des Unfehlbarkeits- 
dogmas charakterisiert ist. Dabei begegnet 
man manch interessanter und fiir die Zeit 
bezeichnender Gegenitiberstellung, wie vor 
allem des Breslauer und des Kélner Kardinals, 
Diepenbrocks und Geifels, des fiir Breslau 
ausersehenen, aber von PreuBen abgelehnten 
Berliner Dompropstes Ketteler und des fein- 
gestimmten Nachfolgers Diepenbrocks, Foer- 
ster; manch feiner, nur angedeuteter Zeich- 
nung politischer Gestalten, wie Friedrich 
Wilhelm IV., Ludwig I. und Maximilian II. 
Hinter den drei geistlichen Fithrern Mohler, 
Diepenbrock und Ddllinger aber ragt als ein- 
fluBreicher Lehrer und Erzieher zu einer gei- 
stigen Religiositat und Frémmigkeit der 
, bayerische Priesterfiihrer‘‘ Sailer auf. Fiir 
Diepenbrock, der durch Klemens Brentano 
mit ihm zusammengefithrt wurde, ist er 
immer der verehrte und geliebte ,,Vater 
Sailer“‘ geblieben. Der irenische Geist dieses 
viel befeindeten, weitherzigen und doch be- 
stimmt katholischen Theologen und Bischofs 
hat auf Diepenbrocks ganze Charakterart 
entscheidenden EinfluB getibt. Nicht so sehr 
als Gelehrter hat er auf ihn gewirkt denn als 
Erzieher zu einer innerlichen Frémmigkeit, 
der alles Agitatorische fremd blieb, und die 
doch energisch sein konnte, wenn es die 
Rechte des Glaubens und der Kirche zu 
wahren galt. Dieser ,,Philosoph Gottes“, wie 
ihn Fr. H. Jacobi nannte, wurde dem stir- 
mischen und trotzigen westfalischen Jiing- 
ling Diepenbrock zum ,,wegweisenden Stern 
aus dem Heidenlande zum Heilande, zur 
Krippe in Bethlehem“, und er war es nicht 
zuletzt, der in dem jungen Schiiler die 
mystische Seele weckte und sie zur Beschaf- 
tigung mit der deutschen Mystik anregte. 


Sailers Einflu& wurde Mohler durch den edlen 
Joh. Bapt. Hirscher vermittelt, aber auch 
auf Dollingers Jugendzeit hat Sailer gewirkt. 
Mohlers Kirchenbegriff wie seine persénliche 
Geistigkeit lassen Sailers Religiositat und 
Theologie als wirksam erkennen. Aber Vige- 
ner geht gerade hier den Quellen und den 
theologischen  Einfliissen weiter nach. 
Schleiermacher und Hegel als Philo- 
sophen, der Géttinger Planck, die Berliner 
Marheineke und Neander haben als Theo- 
logen und Historiker auf Mohler gewirkt. So 
ersteht ein Sttick auch der protestantischen 
Theologie des neunzehnten Jahrhunderts 
mitten in dieser Zeichnung der vorvatika- 
nischen deutschen katholischen Theologie, 
das durch Mohlers Kampf mit dem Begrtinder 
der evangelischen Ttibinger Schule, F. Chr. 
Baur, sowie durch Vigeners, auf die neue 
Lutherforschung Holls sich sttitzende Kritik 
an Mohlers Darstellung der lutherischen 
Rechtfertigungslehre erganzt wird. Die ka- 
tholische Tiibinger Schule von Drey und 
Stattler tiber Mohler bis zu Kuhn und 
Staudenmaier, die, obwohl Schiiler M6h- 
lers, bald eigene Wege gingen, hebt sich von 
den protestantischen Tiibingern ab, aber 
reizvoll und geistesgeschichtlich bedeutungs- 
voll sind die kurzen Ausblicke, die V. auf 
beide eréffnet. Bezeichnend bleibt die von 
Sailer-Hirscher bestimmte Art des Urteils 
Mohlers iiber die Reformatoren gegeniiber 
dem streitbaren Dollinger, der mit umfassen- 
der Gelehrsamkeit doch erst in spdterer Ent- 
wicklung das psychologische Verstandnis fur 
die Reformatoren und ihre historische Be- 
deutung verband. 

Das nachgelassene Werk des Historikers V. 
ist fir die katholisch-theologische Forschung 
von anregendem Werte, es zeigt dem Philo- 
sophen zugleich die Verwurzelung der katho- 
lischen Theologie des neunzehnten Jahr- 
hunderts in Gedanken des deutschen Idealis- 
mus, die gesichtet und zugleich fruchtbar 
gemacht werden. Seine systematische An- 
regung aber diirfte eine erneute Beschaftigung 
vor allem mit dem Kirchenbegriffe sein, den 
Mohler den Vatern entnahm, den mit den neu 
erarbeiteten historischen Mitteln und Kennt- 
nissen zu vertiefen und in manchem auch 
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richtigzustellen, eine lohnende dogmenge- 
schichtliche Aufgabe darstellt, dessen Ideen- 
gehalt endlich systematisch zu. verwerten 
euch die katholische Gemeinschaftsphilo- 
sophie berufen sein dirfte. Einen ersten Hin- 
weis auf diese letzte Aufgabe hat Scheler 
gelegentlich gegeben. So diirfte V.s Zeich- 
nung nicht nur eine letzte Gabe des Histo- 
rikers sein, sondern weiterhin auch den Dank 
des Theologen beanspruchen. Wird dieser 
nicht in. allem Vigeners Haltung zur _ ,,r6- 
mischen‘‘ Kirche zustimmen k6nnen, so wird 
er doch durch des Verstorbenen letzte Gabe 
reiche Anregung zur Vertiefung der eigenen 
theologischen Position erhalten. 

Theodor Steinbtichel, Giefen. 


Aus dem katholischen Leben Irlands. 


Die Teilung Irlands in Freistaat und 
Nordirland, die durch den anglo- irischen Ver- 
trag von 1921 politisch festgelegt und durch 
die Grenzziehung von 1925, wie viele Iren 
fiirchten, verewigt wurde, lie& die kirchliche 
Einteilung und Verwaltung Irlands unbe- 
ruhrt. Nach wie vor ist der Erzbischof'von 
Armagh Primas von Ganz-Irland, der Erz- 
bischof von Dublin Primas von Irland. Nach 
wie vor umfaBt die Kirchenprovinz von 
Armagh die alte Provinz Ulster mit neun 
Grafschaften und Teile der biirgerlichen Pro- 
vinzen Leinster und Connaught. Auch heute 
noch bildet. das gr6éBte Priesterseminar der 
Welt, St. Patricks College in Maynooth, die 
Hochschule fiir die Theologiestudierenden 
der ganzen Insel. In der Praxis aber bedeu- 
tete die politische Zerrei®ung Irlands, der in- 
zwischen die wirtschaftspolitische Trennung 
und eine noch scharfere..Scheidung der 
Geister im tiberwiegend katholischen Frei- 
staat und im tiberwiegend protestantischen 
Nordostirland folgte, einen schweren Schlag 
fiir die Katholiken in beiden Staaten. Fiuir 
die Katholiken des Freistaates ist es ein un- 
ertraglicher Gedanke, daB der uralte Metro- 
politansitz von Armagh in nunmehr fremdem 


Territorium liegt, daB die beiden iiberwiegend. 
katholischen Grafschaften Fermanagh und- 


Tyrone, da& 500000 ihrer Glaubensbriider 
einer bekannt unduldsamen protestantischen 
Regierung ausgeliefert sind. Die alte Paria- 
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stellung der Katholiken, die mit der eng- 
lischen Herrschaft im iibrigen Irland aufhorte, 
blieb im Nordosten bestehen. Eine ungerechte 
Wahlkreiseinteilung schlieBt sie dort weiter 
von einer wirksamen Geltendmachung ihrer 
Rechte und von politischem EinfluB aus, im 
Widerspruch zu den Bestimmungen des Ver- 
trages von 1921, der dem Freistaat wie Nord- 
irland die Verpflichtung auferlegte, den 
Minderheiten freie Ausiibung ihrer Religion 
und politische Gleichberechtigung zu sichern. 
Der orangeistische Terror Belfasts scheint sich 
ausgetobt zu haben, aber die Regierung 
Craigs setzt den Forderungen der Katholiken 
noch immer den hartnackigsten Widerstand 
entgegen. Erst vor zwei Jahren kamen die 
Katholiken von Belfast wieder in den Besitz 
der St. Marys Hall, in der die gré&ten katho- 
lischen Organisationen der nérdlichen Haupt- 
stadt ihren Sitz haben, nachdem diese jahre- 
lang von der Special Constabulary, der von 
den Katholiken so gefiirchteten Polizeimacht 
des Sir James Craig, besetzt gehalten worden 
war. Eine besondere Schwierigkeit entstand 
durch die Teilung Irlands ftir die Ausbildung 
der katholischen Lehrer in Nordostirland, 
das nur tiber ein katholisches Lehrerinnen- 
seminar unter Leitung der Dominikanerinnen, 
nicht aber tiber ein katholisches Lehrersemi- 
nar verfiigt.. Die katholischen Bisch6ofe lehn- 
ten es ab, den katholischen Lehrernachwuchs 
in dem Simultanseminar von Stranmillis, das 
in Verbindung mit der nach Geist und Be- 
setzung der Lehrstiihle protestantischen 
Queen’s University von Belfast steht, heran- 
bilden zu lassen, das Unterrichtsministerium 
von Belfast andrerseits war aber fiir eine 
Ausbildung dieser in den katholischen Semi- 
naren des Stidens nicht zu haben. Es kam 
schlieBlich zu einer Einigung mit dem Unter- 
richtsministerium, nach der die Ausbildung 
der katholischen Lehrer des Nordens dem 
St. Mary’s Training College in Hammersmith 
bei London tibertragen werden soll. 

Die Macht des Protestantismus ist auch 
im-Freistaat noch auBerordentlich gro8. In 
den Stddten -sitzen starke protestantische 
Minderheiten, die durchweg den-wohlhaben- 
den Klassen angehoren. Sie besitzen dort die 
prachtigsten Kathedralen, im Vergleich zu 


denen die meisten katholischen Bischofs- 
kirchen (ich denke da z. B. an Galway) arm 
genannt werden miissen. In den kleinsten 
Orten haben sie alte, ehrwirdige Gottes- 
hduser, wahrend man meilenweit durch rein 
katholische Bezirke des Westens fahren kann, 
ohne auch nur einen Kirchturm zu sehen. 
Die Leute miissen dort oft weite Wege zu 
armseligen Notkirchen machen. Im Gegen- 
satz zu der Intoleranz von Nordirland ge- 
niefien die Protestanten des Freistaates einen 
weit tiber ihr zahlenmafiges Anrecht hinaus- 
gehenden Anteil an den 6ffentlichen Amtern 
und im Senat. ,,In diesen Dingen‘‘, schrieb 
die Londoner Zeitschrift Round Table (Marz 
1926), ,, hat die nérdliche Regierung viel vom 
Freistaat zu lernen, der tatsachlich in das 
andere Extrem verfallen ist, um einen Be- 
weis seiner bona fides zu geben.‘ Um so un- 
liebsamer wurde es daher von den Katholiken 
des Landes empfunden, daf& die protestan- 
tischen Mitglieder des Senates durch eine — 
allerdings von Dail Eireann verworfene — 
EntschlieBung Gen Versuch machten, eine 
Bresche in die bestehende Gesetzgebung tiber 
die Ehescheidung zu legen, und daf prote- 
stantische Gesellschaften noch immer unter 
der Hand Proselytenmacherei treiben. Die 
tible Pflanze des Souperismus wuchert noch 
immer im Lande. Durch Verteilung von 
Kleidung und Nahrungsmitteln (Suppe, daher 
der Name) beutet er die Not der armen Be- 
vélkerung zu eigensiichtigen Zwecken aus. 
Uberall in den Stadten, in die in Not geratene 
junge Madchen fliehen, um der Schande zu 
entgehen, bieten sogenannte Souper Homes 
Zuflucht; ungefahr 1200 katholische Kinder 
werden auf diese Weise jahrlich der Kirche 
geraubt. Die Abwehr gegen diese mit reichen 
Mitteln versehenen ,,Birds’ Nests‘‘ (Vogel- 
nester)- Gesellschaften hat die Catholic Pro- 
tection and Rescue Society aufgenommen, 
doch stehen ihr, da in weiten katholischen 
Kreisen trotz aller Mahnrufe der Bischofe 
noch das wirkliche Interesse mangelt, bei 
weitem nicht die Mittel zur Verfiigung, die 
sie fiir eine erfolgreiche Bekampfung der 
protestantischen Propaganda braucht. 

Die Arbeit auf diesem wie auf anderen Ge- 
bieten katholischen Lebens in Irland wird vor 


allem durch zwei Dinge beeintrachtigt: die 
mangelnde Teilnahme der — vor allem der 
gebildeten — Laien und der Mangel ein- 
heitlicher Zusammenfassung der Kréafte. 
Das Interesse der Laien ftir die groBen Auf- 
gaben des Katholizismus ist in Irland auch 
heute noch erstaunlich gering. Es tritt fast 
nur auf dem Gebiete des Bildungswesens in 
die Erscheinung, das fast zum Monopol der 
Geistlichkeit geworden war, die ja auf kul- 
turellem und sozialem Gebiete tiberhaupt 
ftiihrend war. Das Fehlen einer katholischen 
oder doch fiir katholische Interessen empfang- 
lichen Oberschicht hatte Aufgaben in die 
Hande des irischen Klerus gelegt, die in Eng- 
land langst selbstverstandliche Arbeit der 
gebildeten Laien geworden sind. In Irland 
war der Priester lange Zeit der einzige Lehrer, 
der einzige Flthrer des Volkes, dem alle Még- 
lichkeiten héherer Bildung fast unerreichbar 
waren. Aus dem Volke hervorgegangen blieb 
er, obwohi durch seine Bildung dartiber hin- 
ausgehoben, ein Glied des Volkes, im Gegen- 
satz zu vielen aus den hoheren Schichten her- 
vorgegangenen gebildeten Katholiken. So 
war er oft der einzige, zu dem das Volk Ver- 


. trauen hatte. So wurde er, ob er wollte oder 


nicht, in die politischen und sozialen Kampfe 
seines Volkes hineingezogen, und da diese 
gegen England ausgetragen werden muBten, 
zog er sich den besonderen HaB der in catho- 
licis so schon nicht sehr toleranten hochkirch- 
lichen und puritanischen Kreise der gréBeren 
Nachbarinsel zu. Die energische Haltung des. 
irischen Episkopates, z: B. gegeniiber dem 
englischen Plane, wahrend des Krieges die 
Militarpflicht einzufiihren, war fiir die eng- 
lische Regierung einer der Griinde, aus denen: 
sie die Wiedereinbringung der Home-Rule- 
Vorlage ablehnte. Diese Haltung war, wie 
kein Geringerer als der Protestant und Unio- 
nist Sir Horace Plunkett seinen englischen 
Freunden klar machen mute (Home Rule 
and Conscription, Dublin 1918), fiir die 
irischen Bischofe selbstverstandlich: bestatig-- 
ten sie durch diese Ablehnung doch nur den 
einmiitigen Widerstand der irischen Katho- 
liken gegen die englischen Konskriptions- 
plane, vor allem aber — und das gilt fiir alle 
politischen Bewegungen der letzten Jahr- 
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zehnte, einschlieBlich der Sinn-Fein-Bewe- 
gung — lenkten sie den Widerstand in ge- 
ordnete Bahnen und verhinderten dadurch 
schwere Ausschreitungen. Auf sozialem Ge- 
biete waren bei dem stets und mit Recht 
gegen von oben kommende Segnungen mif- 
trauischen irischen Bauern Reformen haufig 
nur unter Mitwirkung der Geistlichen még- 
lich; was Sir Horace Plunkett, dem reichen 
Grundbesitzer und Protestanten, allein miB- 
lang: die Einfiihrung der kooperativen Ge- 
nossenschaften, erreichte er mit Finlay, dem 
einfachen Jesuitenpater. Die Schaffung von 
Erwerbsmoglichkeiten durch Klein- und 
Hausindustrien im Westen ist fast ganz das 
Werk von Landgeistlichen. 

Vielleicht schreibt sich aus dieser fritheren 
Vormachtstellung des Priesters auf kultu- 
rellem und sozialem Gebiet der Mangel an 
Zusammenarbeit zwischen Klerusund 
Laien her, der heute in Irland die Durch- 
schlagskraft groBer Ideen mindert. Solange 
die Kampffront gegen England gerichtet war, 
standen, wie alle Teile des Volkes, so auch 
Kleriker und Laien zusammen, nicht nur im 
politischen Kampfe, sondern auch in der 
groBen Arbeit der geistigen Erneuerung ihres 
Volkes, wie sie die Gaelische Liga am ausge- 
sprochensten vertrat. Seitdem die Schaffung 
des Freistaates den politischen Kampf in die 
Reihen des irischen Biirgertums verlegt und 
die Durchfiihrung der kulturellen und indu- 
striellen Erneuerungsarbeit auf staatliche 
Organe tibertragen hat, fehlen auf religidsem 
Gebiete — wie iiberall heute in Irland — die. 
starken Antriebe zu grofer Gemeinschafts- 
arbeit, deren die individualistische Lebens- 
einstellung des Iren bedarf. Die Irische 
Nationaluniversitat, nicht stiftungsge- 
maB, aber in praxi eine katholische Univer- 
sitat, ist, in ihrer engen Verbindung mit 
Maynooth, das heute eines ihrer constituent 
colleges bildet, das gegebene Zentrum fiir die 
Zusammenfassung aller gebildeten Kreise. 

Die beklagte Zersplitterung religiédser Be- 
wegungen zeigt sich vielleicht auf keinem 
Gebiete starker als auf dem der Bekaimp- 
fung des Trinkiibels. Die Temperenz- 
bewegung ist in Irland, von den Kirchen 
organisiert, eine durchaus religidse Bewegung. 
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Da gibt es auf katholischer Seite z. B. eine 
Father Matthew Union des Klerus, eine 
Pioneer Movement, eine Anti-Treating Lea- 
gue, eine Total Abstinence Federation wu. a. 
Aber ohne die Arbeit dieser Organisationen 
verkleinern zu wollen: noch immer kommt 
im Freistaat auf 230 Einwohner eine Schenke 
(in England erst auf 400). Zur Zeit sind 
Strémungen am Werk, nicht nur die katho- 
lischen Bewegungen, sondern die aller christ- 
lichen Kirchen unter einem Temperance 
Council zusammenzufassen. Eine einheitlich 
zusammengeschlossene starke Temperenz- 
bewegung, zum mindesten in dem am Trink- 
iibel in erster Linie leidenden katholischen 
Volksteil, ist notwendig, um der Regierung 
den Riicken zu starken in ihrem Feldzug 
gegen Kreise, denen die Geschaftsinteressen 
hdher stehen als das Wohl des Volkes. 
Zweifellos wachst in Priester- und Laien- 
kreisen die Uberzeugung, daB das arme Land 
sich eine Zersplitterung seiner besten Krafte 
im Kampf gegen die dem irischen Volke 
drohenden Gefahren nicht langer leisten 
kann. Die Hirtenbriefe der Bischofe treffen 
sich mit den Bestrebungen der Gaelischen 
Liga in ihrer Bekampfung des demoralisieren- 
den Einflusses englischer Literatur, englischer 
Zeitungen, fremder Filme, in ihrer Forderung 
auf Pflege der irischen Sprache und der alten 
keltischen Tanze und Spiele. Die Catholic 
Truth Society, 1911 gegriindet zu dem 
Zweck, das Volk mit guter katholischer Lite- 
ratur zu versorgen und so dem EjinfluB des 
von England hereinflutenden minderwertigen 
Lesestoffes zu entziehen (den deutschen Leser 
wird es interessieren, daB zu diesem Zweck 
eine Reihe der Erzahlungen Christophs von 
Schmid ins Englische iibersetzt wurden), 
entfaltet unter dem Vorsitze des Erzbischofs 
von Cashel-neues Leben und konzentriert 
ihre Tatigkeit zur Zeit vor allem auf die 
Stadte. Die katholischen Schriftsteller und 
Journalisten haben sich zu einer Catholic 
Writers Guild zusammengeschlossen, die 
in der Central Catholic Library, 18 Hawkins 
Street, Dublin, ihren Mittelpunkt hat; die 
Schaffung einer angesehenen und leistungs- 
fahigen katholischen Presse, die sie sich u. a. 
zum Ziel gesetzt, ist in einem Lande Lebens- 


notwendigkeit, wo protestantische und farb- 
lose Blatter auch heute noch die 6ffentliche 
Meinung beherrschen. Die Katholische 
Zentralbibliothek selbst entwickelt sich 
unter der riihrigen Sorge Pater Browns mehr 
und mehr zu einer ersten Arbeitsstatte fiir 
die katholischen Schriftsteller und Gelehrten. 
Das Leben des irischen Volkes ist heute ge- 
kennzeichnet durch eine gewisse Apathie und 
Verdrossenheit, die weiteste Kreise ergriffen 
hat. Das gilt fiir das politische Leben, das 
gilt flir das religidse Leben. Die katholischen 
Laien kommen nur langsam aus der Verarge- 
rung heraus, die die aus der Geschichte des 
Landes zu verstehende Vormachtstellung 
ihrer Geistlichkeit in ihnen erzeugt hat; die 
englische Propaganda von dem priest-ridden 
Ireland hat ihre vergiftende Wirkung nicht 
verfehit. Der Anteil der Laien am geistigen 
Leben Irlands, besonders auf dem Gebiete 
des Erziehungswesens, ist im Wachsen be- 
griffen, seitdem University College Dublin 
und seine Schwesterhochschulen in Galway 
und Cork die Monopolstellung des Trinity 
College in Dublin gebrochen haben, und die 
irischen Geistlichen werden ihnen ihren 
wachsenden Anteil gewif8 nicht neiden, wenn 
sie mit ihnen fiir die Gré8e ihrer Kirche zu- 
sammenzuarbeiten entschlossen sind. 
Studienrat Dr. A: Mock, Krefeld. 


Heimatkunde, Kirche und Klerus. 


Im letzten Heft dieser Zeitschrift, S. 181 ff., 
widmet Pfarrer Nikolaus Reinartz (Kreuz- 
weingarten) diesem lohnenden und zeitge- 
maBen Thema im Geftige einer Buchanzeige 
einige beachtenswerte Hinweise. Besonders 
dankbar bin ich ihm dafiir, daB er die Ge- 
legenheit nutzt, auch liebenswtirdig unseres 
»Historischen Vereins fiir den Nie- 
derrhein“ zu gedenken, ja, diesem ,,altesten 
aller rheinischen Geschichtsvereine“  ,,die 
groBten Verdienste“ um die Erforschung der 
Kirchen- und auch Profangeschichte im Ge- 
biete des alten K6lner Erzbistums zuerkennt. 
Die Ausfithrungen von PfarrerR. sind offen- 
sichtlich aus ehrlicher Begeisterung fiir die 
Arbeit an der rheinischen Vergangenheit und 
unsere seit mehr als siebzig Jahren ihrer Er- 
forschung und Vergegenwartigung dienende 


Vereinigung geschrieben; sie bilden ein ein- 
heitliches Ganzes. Im wesentlichen werden 
sie als ein warmer und, wie schon gesagt, mit 
Dank zu begrtiBender Appell zu gelten haben, 
insbesondere die Geistlichkeit mége dem 
, Historischen Verein‘’ in Zukunft wieder die 
einhellige und tatkraftige Unterstiitzung 
leihen, die er vom Klerus der Erzdidézese und 
ihrer Grenzgebiete, ich méchte sagen, Men- 
schenalter hindurch gewohnt gewesen ist. 

Immerhin weist der Aufsatz auch zwei 
Stellen auf, die, obwohl sicher ganz ebenso 
unbefangen und freundlich gedacht wie alles 
librige, doch hier oder dort ungiinstig wirken 
kénnten. 

Den Vorsitz im ,,Historischen Verein fiir 
den Niederrhein“ hat, wie R. annimmt, mehr 
als sieben Jahrzehnte hindurch standig ein 
Geistlicher gefiihrt, so da& die auf der letzten 
Herbstversammlung in Jiilich beschlossene 
Besetzung des Postens mit einem Laien etwas 
grundsttirzend Neues bedeutet hatte. 
Ja ein mit den Verhaltnissen nicht Ver- 
trauter kénnte infolge der Notiz bei R,.immer- 
hin argwoéhnen, die vorigjahrige Neuwahl 
habe nun endlich auch das a4uBere Siegel auf 
eine bereits seit Jahr und Tag im Anzug ge- 
wesene deutliche Schwenkung, eine Art be- 
wufter Laisierung des Vereins gedriickt. In 
Wirklichkeit ist dem in gar keiner Weise so. 
Es steht vielmehr einer solchen Meinung die 
einfache Tatsache entgegen, dah der zweit- 
letzte langjahrige Vorsitzende Hermann Hiif- 
fer (188i—1903), der unmittelbare Nach- 
folger des Griinders Pfarrers Mooren, eben- 
falls Laie, Professor der Rechte, war; wer 
liber die religidsen und kirchenpolitischen Auf- 
fassungen dieses im Verein lange maBgebend 
gewesenen Mannes Naheres wissen will, nehme 
nur einmal den ansehnlichen Band seiner 
,Lebenserinnerungen“ (Berlin 1914*) zur 
Hand. Bis heute haben sich also Klerus und 
Laientum am Steuer des Vereins in einem 
ganz regelmaBig vollzogenen Wechsel abge- 
lést. 

Im vorigen Heft der ,,Bonner Zeitschrift 
fallt noch ein zweites Wort tber unseren 
Verein, das einer kurzen Erlauterung bedarf. 
Pfarrer R. gibt den Mitgliederstand als ,,sehr 
zurtickgegangen‘‘ an. Zu dieser Notiz mag 
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hier einmal bemerkt sein, daB sie, Vor- und 
Nachkriegszeit nebeneinanderstellend, eine 
zweifellos bei den meisten Organisationen 
unseres Schlages zu verfolgende Entwick- 
lungskurve lediglich auch fiir uns selbst be- 
statigt und weiter, da das Schwanken un- 
serer Mitgliederziffer inzwischen den toten 
Punkt langst wieder tiberwunden hat, so daf 
wir fiir die Zukunft sehr gute Hoffnung haben. 

Natiirlich mu8 das numerische Neuerstarken 
des Vereins durch eine gesteigerte Intensitat 
seines inneren Lebens befoérdert und befliigelt 
werden. In der Tat bewahren denn auch 
unsere tiberlieferten Wanderversammlungen, 
die sich zweimal jahrlich in dem weiten Ge- 
biet zwischen Kleve und Andernach, Aachen 
und Essen ablésen, jiingst wieder ein gut 
Teil ihrer friiheren Anziehungskraft und ent- 
falten etwas von ihrem alten Glanz. Eben- 
falls halbjahrig treten wieder die ,,Annalen“ 
in gut ausgestatteten, umfangreichen Heften 
ihren Weg in die Hande aller Vereinsgenossen 
an. — Lebendigkeit und Vielseitigkeit der 
Darbietung unter starker Beriticksichtigung 
kirchengeschichtlicher Themata erstrebend, 
dabei die wissenschaftliche Héhe der Vergan- 
genheit bedachtsam wahrend, weiteste Ver- 
breitung, ja iiberprovinzielle Geltung fiir 
sich in Anspruch nehmend. 

Wie hoch der Verein sich bei seinem schon 
seit kurz nach Ende der Inflationszeit vor- 
bereiteten und seither nicht mehr unterbroche- 
nen Wiederaufstieg wird wagen diirfen, hangt 
nicht in letzter Linie von der heutigen Gene- 
ration des K6élner und benachbarten Klerus 
und seinem der Vergangenheit der Rhein- 
lande und des Erzbistums wiirdigen Ver- 
standnis ftir eine in wissenschaftlichem Geiste 
betriebene Pflege von Heimat-, Stammes- 
und Didézesangeschichte ab. Mégen sich recht 
viele finden, die Mitglied werden und gleich 
unserem Vereinsfreund Pfarrer R. tatkraftig 
und begeistert mitarbeiten. 

Alexander Schniitgen, Bonn. 


Die Mischehe in soziologischer 
Beleuchtung. 
Der 16. Band (1926) des ,,Allgemeinen 
Statistischen Archivs“ enthalt im 1. Heft 
(S. 53—71) eine Abhandlung aus der Feder 
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von P.H. A. Krose S. J. in Bonn fiber ,,Die 
Konfession in der Statistik der Bevolkerungs- 
bewegung in Deutschland“. Der als Stati- 
stiker und Begriinder des ,, Kirchlichen Hand- 
buches‘‘ weithin bekannte Verfasser erbringt 
hier, ankniipfend an ein Wort des Altmeisters 
der deutschen statistischen Wissenschaft, 
Georg v. Mayr, den interessanten Nachweis, 
von welcher Bedeutung die Aufnahme des 
Religionsbekenntnisses in die Reichs- und 
Landesstatistik auch fiir die Sozialwissen- 
schaft und Bevélkerungslehre im allgemeinen 
ist. Als ein besonders anschauliches Beispiel 
fiir diese oft noch viel zu wenig gekannten 
und gewiirdigten Zusammenhdnge sei hier 
die Mischehe in ihrer soziologischen Aus- 
wirkung herausgegriffen. 

1. Mischehe und Ehescheidung. In 
PreuBen kamen im letzten Vorkriegsjahre 
1913 auf je 1000 rein evangelische Eheschlie- 
Bungen 40,4, auf je 1000 rein katholische 16,1, 
auf je 1000 MischeheschlieBungen 51,5 Ehe- 
scheidungen. In den ersten Jahren nach dem 
Kriege sind in der allgemeinen Hochflut von 
EheschlieBungen auch unter Personen glei- 
cher Konfession sehr viele Ehen iibereilt ge- 
schlossen worden, bei denen es unverhaltnis- 
maBig haufig zur Scheidung kam. Darum 
tritt die gréBere Dauerhaftigkeit der kon- 
fessionell einheitlichen Ehe in diesen Jahren 
weniger deutlich hervor. Immerhin kamen 
aber auch im Durchschnitt der Jahre 1921 
bis 1923 in PreuBen auf je 1000 rein evange- 
lische EheschlieBungen 59,3, auf je 1000 rein 
katholische 30,6, auf je 1000 Mischeheschlie- 
Bungen dagegen 71,3 Ehescheidungen. 

In Bayern kamen im Durchschnitt der 
Jahre 1908—13 auf je 1000 rein katholische 
EheschlieBungen 15,4, auf je 1000 rein prote- 
stantische 21,0, auf je 1000 gemischte 39,2 
EheschlieRungen; und im Durchschnitt der 
Jahre 1921—23 auf je 1000 rein katholische 
EheschlieBungen 38,2, auf je 1000 rein prote- 


- Stantische 39,8, auf je 1000 gemischte 74,1 


Ehescheidungen. 

Einen noch zuverlassigeren Mafstab der 
Ehescheidungshaufigkeit erhalt man, wenn 
man die Scheidungen nicht zu den Eheschlie- 
Bungen eines Jahres oder einer Jahrperiode, 
sondern zu den stehenden Ehen in Beziehung 


setzt. Hierzu liegen zwei sehr griindliche 
Untersuchungen ftir PreuBen und Sachsen 
vor. Der Urheber der ersten (Dr. Simon in 
der Zeitschrift des PreuB. Stat. Landesamtes 
1924) hat festgestellt, da& in PreuBen im 
Durchschnitt der Jahre 1905—1913 auf je 
1000 rein evangelische stehende Ehen 1,5, 
auf je 1000 rein katholische 0,5, auf je 1000 
rein jiidische 1,8 und auf je 1000 evangelisch- 
katholische Mischehen 3,4 Ehescheidungen 
kamen. Zusammenfassend sagt der Verfasser: 
»Die Scheidungshaufigkeit der rein evange- 
lischen Ehen war dreimal so groB als die der 
rein katholischen. Rein jiidische Ehen wur- 
den etwas haufiger geschieden, als rein evan- 
gelische. Die Scheidungsziffer der evange- 
lisch-katholischen Ehen war mehr als doppelt 
so groB als die der rein evangelischen Ehen 
und demgemaf® fast siebenmal so groB als die 
der rein katholischen Ehen.“‘ Zu 4hnlichen 
Ergebnissen gelangt die zweite Studie (P. 
Kollmann in der Zeitschrift des Sachs. Stat. 
Landesamtes 1907). In Sachsen kamen in den 
Jahren 1905/06 auf je 1000 bestehende Ehen 
bei den Katholiken 0,67, bei den Evange- 
lischen 1,67, bei gemischten Ehen 3,49 Ehe- 
scheidungen vor. 

DaB je nach der konfessionellen Zusammen- 
setzung der Ehe, bemerkt dazu Kr., die 
Scheidungshdufigkeit eine grundverschiedene 
ist, geht aus den obigen Zahlen ganz klar her- 
vor. DaB& aber die Unterschiede der Schei- 
dungshdaufigkeit in diesem Falle in der Reli- 
gionsverschiedenheit ihren Grund haben, muB 
bei der verschiedenen Auffassung der Kon- 
fessionsgemeinschaften von der Lésbarkeit 
der Ehe von vornherein als wahrscheinlich 
angenommen werden. Zu derselben Auf- 
fassung gelangt eine Untersuchung tiber die 


Ehescheidungsbewegung in PreiuSen aus dem 
Jahre 1907 (Zeitschrift des PreuB. Stat. 
Landesamtes). Hier wird insbesondere auch 
die auBerordentlich hohe Scheidungsziffer der 
Mischehen ausdrticklich auf die Religions- 
verschiedenheit als Ursache zuriickgefiihrt: 
,Es kann demgema8 kaum zweifelhaft sein, 
da8B bei den Katholiken und mehr noch bei 
den sonstigen Christen die innere Ursache des 
besonders haufigen Vorkommens der Schei- 
dungen von Mischehen, an denen sie beteiligt 
sind, in der Verschiedenheit des Religions- 
bekenntnisses der Ehegatten zu suchen ist.‘ 

2. Mischehe und Geburtenrtickgang. 
Auch hier offenbart sich derselbe auffallende 
Gegensatz der Mischehe gegentiber der kon- 
fessionell  gleichartigen Ehe. Im Durch- 
schnitt der Jahre 1911—13 kamen in Preufen 
auf je eine rein katholische EheschlieBung 
4,79 ehelich Geborene, auf je eine rein evan- 
gelische 3,02, auf je eine MischehenschlieBung 
2,08; in Bayern auf je eine rein katholische 
EheschlieBung 4,19 eheliche Geburten, auf 
je eine rein protestantische 3,19, auf je eine 
MischeheschlieBung 2,30. Die Nachkriegs- 
jahre sind wegen ihrer tiberaus hohen Heirats- 
ziffer ganz anormal und eignen sich daher im 
allgemeinen nicht fiir bevélkerungsstatistische 
Vergleichungen. Aber der Gegensatz zwi- 
schen den konfessionell einheitlichen und ge- 
mischten Ehen hinsichtlich der Geburten- 
zahl und die duBerst geringe Fruchtbarkeit 
der gemischten Ehen treten auch in diesen 
Jahren deutlich hervor. Es kamen namlich 
in PreuBen im Durchschnitt der Jahre 1921 
bis 1923 auf je eine rein evangelische Ehe- 
schlieBung 1,85, auf je eine rein katholische 
2,65, auf je eine gemischte nur 1,08 ehelich 
Geborene. S. 
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Besprechung in den ,,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichtung ibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Religions- und Missionswissenschaft. 


BoB, Georg, Die Erbschuld der Glaubensspaltung. 346S. Leopold Klotz, Verlag, Gotha 
1927. 

Dieses Buch ist mit glithender Seele geschrieben. Der Verfasser ist aufs tiefste erschiittert 
von der Spaltung des Christentums und will ein Mahner zu ihrer Uberwindung sein. Allen 
Kirchen und Gemeinschaften ruft er deshalb die Mahnung zur BuBe zu, weil er alle fiir schuldig 
halt. Vor allem glaubt er, daB durch diese Gesinnung der BuBe die konfessionelle Erstarrung 
iiberwunden und so der Weg zur Verstandigung und Einheit frei gemacht werden muf. Es 
finden sich in dem Buche manche Worte, die in allen Kirchen und Gemeinschaften Beherzigung 
verdienen. Das sei gerne anerkannt. Aber das Werk hat auch grofe Schattenseiten: eine 
ermtidende Breite und bedauerliche Unklarheit in den Prinzipien. So ist ihm die christliche 
Kirche nicht eine Lehr-, sondern nur eine Gesinnungsgemeinschaft. ,,Die Lehre, welche die 
Apostel in die Welt hinaustragen sollen, ist nicht eine Summe bestimmter metaphysisch ge- 
richteter Uberzeugungen und ,Wahrheiten‘ als Kerninhalt des Glaubens..., sondern ihr Grund- 
ton hei®t: ,Andert euren Sinn; denn das Himmelreich ist nahe herbeigekommen!<‘ “‘ (S. 186). 
Auch seine Ausfiihrungen iiber den Glauben (S. 205 ff.) und iiber die Bewertung der Reformation 
(S. 215 ff.) kénnen vom katholischen Standpunkt nicht anerkannt werden. Die katholische 
Kirche wei8, daB das wahre und echte Christentum sich nicht in der Lehre erschépft, und 
fordert deshalb die harmonische Verbindung von Lehre und Leben, von Glauben und Handeln. 
Aber die vom Verfasser vertretene bzw. gewiinschte Verfltichtigung der Lehre zugunsten der 
bloBen BuB&- und Liebesgesinnung ist meines Erachtens nicht die geeignete Grundlage einer 
Einigung der Christenheit. Auch tauscht er sich sehr tiber den tieferen Gegensatz katholischen 
und reformatorischen Christentums, wenn er meint: ,,Die Wurzeln der Reformation liegen 
nicht in Abweichungen der Lehre.‘‘ (S. 215.) Manches andere lieBe sich noch hinzuftigen. Doch 
genug der Kritik. Das bleibende Verdienst des Buches, das nochmals gerne anerkannt sei, 
ist der Weckruf zur Uberwindung der Spaltung, die Aufriittelung aller selbstgeniigsamen 
Geisteshaltung, wo immer sie sich findet. Mdge das Buch in diesem Sinne seine Aufgabe 
erfiillen! 


Feine, DDr., Paul, Die Gestalt des apostolischen Glaubensbekenntnisses in der 

Zeit des Neuen Testaments. 152 S. Verlag Dorffling & Franke, Leipzig 1925. 7,50 M. 
Die Entstehung des apostolischen Glaubensbekenntnisses in seiner dlteren Form ist in Dunkel 
gehillt. Ein Teil der Forscher verlegt dieselbe vor die gnostischen Kampfe des zweiten Jahr- 
hunderts, ein anderer Teil laBt das A. in diesen Kampfen entstanden sein. Nach einem Bericht 
liber die verschiedenen Meinungen der Gelehrten geht F. den ersten Spuren des A. im Neuen 
Testament nach. Die einzelnen Bekenntnisformeln des Neuen Testaments werden eingehend 
besprochen. So kommt F. zu dem Ergebnis, daB alle wesentlichen Bestandteile des A. schon 
im Neuen Testament sich finden, wie aus seiner ,,Rekonstruktion des neutestamentlichen Be- 
kenntnisses“ (S. 141—44) ersichtlich ist. Der Grund zur Bildung eines Bekenntnisses zu so 
frither Zeit liegt nach F. in der Taufe auf den Namen der Trinitat (Mt 28, 19) und in der 
dadurch bedingten Notwendigkeit, die Katechumenen iiber den trinitarischen Heilsglauben 
zu unterrichten. ,,Daher hat es nie auch ein anderes als ein trinitarisches Taufbekenntnis ge- 
geben“ (S. 145). — Das Ergebnis F,s scheint mir jedoch nicht hinreichend gesichert zu sein, 
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Wenn es auch sicherlich im Neuen Testament mannigfaltige Ansitze zu liturgisch klingenden 
» Bekenntnisformeln“ (Lietzmann) gibt, so kann man doch nicht diese einzelnen Ansatze, die 
ibrigens selbst wieder ganz verschiedener Beurteilung durch die Forscher unterliegen, zu 
einem Bekenntnis zusammenstellen. Manches mu8 daher in dem Buche F.s als fraglich und 
ungewif bezeichnet werden. Jedoch sei auch das Verdienst der Arbeit F.s anerkannt: er hat 
erneut darauf hingewiesen, daB nicht erst der Kampf mit der Gnosis das Glaubensbekenntnis 
schuf, sondern das praktisch-seelsorgerische Bediirfnis der Urkirche. 


Lortzing, J., ev. Pastor em., Das Wesen der katholischen Frommigkeit. Geistliche 
Wanderungen zum Nutzen der gesamten Christenheit. IV u. 100S. Ferd. Schoningh, 
Paderborn 1927. Ungeb. 2 M., geb. 3 M. 

Dieses Buch schildert in der Form von Unterredungen sowie in leichtverstandlicher Sprache 

das Wesen der katholischen Frémmigkeit, die in Glaube, Hoffnung und Liebe gefunden wird. 

Der Verfasser, ein im Ruhestand lebender evangelischer Pastor, hat sich mit viel Liebe und 

echt objektiver Geisteshaltung um das Verstandnis der katholischen Frommigkeit bemiht. 

Das bischéfliche Generalvikariat zu Paderborn kann ihm daher bescheinigen, ,,da& er die 

katholische Frommigkeit im ganzen wie im einzelnen richtig aufgefaBt und dargestellt hat 

und da seine Schrift nichts enthalt, was der katholischen Glaubenslehre widerspricht.‘‘ So 
steht L.s Schrift in wohltuendem Gegensatz zu dem beriihmten Buch von F. Heiler iiber den 

Katholizismus (Miinchen 1923) sowie auch zu der Schrift von Karl Heim, Das Wesen des 

evangelischen Christentums (Leipzig 1925), gegen die der Verfasser auch gelegentlich (z. B. 

S. 29, 74, 87) polemisiert. Beachtenswert ist, daB L. die mystische Frémmigkeit, wie sie in der 

katholischen Kirche gepflegt wird, gegeniiber der protestantischen Ablehnung als eine ge- 

steigerte Form des Glaubens, Hoffens und Liebens in Schutz nimmt. 

Das Buch von L. steht im Dienste des Wiedervereinigungsgedankens. Der Verfasser ist von 
der festen Zuversicht beseelt, daf& diese Wiedervereinigung der getrennten Christenheit einmal 
kommen wird, wenngleich sie, wie er im Vorwort schon sagt, ,,keine Sache menschlicher Klug- 
heit, sondern géttlicher Gnade“ ist... Am Schlusse seines Werkchens wendet er sich daher an 
seine evangelischen und katholischen Mitchristen, an jene, um sie zu bitten, die Vorurteile 
gegen die katholische Kirche abzulegen, an diese, um sie zur Liebe der protestantischen Briider 
und zum Gebete um die Wiedervereinigung aufzufordern. 3 

Das Buch ist ein erfreuliches Zeichen von Wahrheitsliebe und Bekennermut. Mége es in 
beiden Lagern so gewertet werden und so zuniachst der gegenseitigen Verstandigung und 
schlieBlich auch der Wiedervereinigung dienen! F. Hiinermann. 


Arens, Bernard, S. J, Handbuch der katholischen Missionen. Zweite, vollstandig 
neubearbeitete Auflage mit 101 Tabellen und einer graphischen Darstellung. XX und 
510 S. Herder, Freiburg 1925. 26 M., geb. in Leinwand 30 M. 

P. Arens’ Handbuch bietet die erreichbar beste und vollstandigste Ubersicht iiber das katho- 

lische Missionswesen, iiber dessen Leiter, Trager und Helfer, Arbeitsfeld und Hilfsmittel, Ver- 

eine, Wissenschaft und Literatur. Zur Beschaffung der Unterlagen dienten Umfragen bei 
den Behorden der einzelnen Missionsgebiete und bei den Missionsorden sowie das reiche in der 
vatikanischen Missionsausstellung zusammengetragene Material, zu der das Buch zugleich 
eine Art Fiihrer sein will und ist. Aus verschiedenen Griinden, die der Verfasser im Vorwort 
nennt, konnte nicht bei allen Zahlenangaben volle Gewahr geboten werden. Aber auch so ist das 
sorglichst gearbeitete Handbuch mit seinen Angaben und Literaturhinweisen ein unentbehr- 
liches Nachschlagewerk iiber den Stand des katholischen Missionswesens. Es zeigt die faktische 

Durchfiihrung des géttlichen Gebotes des Weltapostolates, aber auch die Punkte, auf die groBe- 

rer Eifer angewandt werden mu8. Besonders ist hervorzuheben, daf P. A. keine Mithe gescheut 

hat, gerade den Abschnitt tiber den Missionsstab, tiber Trager und Helfer des Missionswerkes, 
iiber einheimischen und fremden Klerus in den Missionen auf das genaueste zu behandeln. 
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Herbst, Hermann, Der Bericht des Franziskaners Wilhelm von Rubruk aber 
seine Reise in das Innere Asiens in den Jahren 1253/1255. Erste, vollstandige 
Ubersetzung aus dem Lateinischen. XXVIIu. 200 S. Griffel-Verlag, Leipzig 1925. 6,50 M., 
Ganzleinen 8,50 M. 

Der interessante Bericht des kithnen Franziskanermissionars tiber seine Reise bis zum Hofe 

des Mongolenherrschers Mongu Khan, den der Geograph Peschel das »geographische Meister- 

stiick des Mittelalters‘ nennt, wird hier in einer guten Ubersetzung und vorztiglichen AMUSs 
stattung geboten und verdient wegen seiner vélkerkundlichen, kultur- und missionsgeschicht- 
lichen Wichtigkeit volle Empfehlung. 


Streit, Robert, O. M. I., Bibliotheca Missionum. 2. Band: Amerikanische Missionsliteratur 
1493—1699. XI u. 939 S. Xaverius-Verlagsbuchhandlung, A.-G., Aachen. 
Eine gewaltige bibliographische Leistung ist dieses Werk, das in 2792 Nummern die Literatur 
iiber die Missionierung der Neuen Welt von ihrer Entdeckung an bis zum Ende des 17. Jahr- 
hunderts auffiihrt und damit eine Fiille von Material nicht nur zur Geschichte und Art der 
Mission jener Zeit im spanischen und portugiesischen Amerika und in Kanada, sondern auch 
zur Erdkunde, zur Kultur-, Religions- und Vélkerkunde dieser Gebiete und zur Sprachwissen- 
schaft namhaft macht. Schon von dem 1. Bande her ist die wissenschaftliche Akribie und der 
unermiidliche FleiB des Verfassers rithmlichst bekannt, und erst die allmahlich einsetzende 
wissenschaftliche Ausbeutung der von ihm so sorglich genannten Quellen wird den hohen 
Wert dieser Publikation ins volle Licht setzen. Hoffen wir, daB es dem Verfasser vergonnt 
sein moge, sein Werk fortzufithren, dessen 3. Band die Literatur der amerikanischen Mission 
von 1700 bis 1909 bringen soll. Andres. 


Katechetik und Padagogik. 


Baldus, Aloys, Kirchengeschichtliche Charakterbilder fiir hdhere Schulen. 1168S. 
J. P. Bachem, KéIn 1926. Geb. 3 M. 

Im Jahre 1904 erschien dieses Buch als eines der ersten Unterrichtsmittel fiir die 1901 der 
Obertertia zugewiesene Einfiihrung in die Kirchengeschichte. Die neuen Plane von 1925 
schreiben Kirchengeschichte von Quarta an vor. Demgema&B wurde die neue 19.—22. Auflage 
erheblich erweitert; nahezu die Halfte der Paragraphen behandelt die Neuzeit. An dem 
Charakter der ,,Lebensbilder“‘ wurde nichts gedndert. Das neue Format ist etwas groB aus- 
gefallen. 


Biblische Geschichte fiir das Bistum Breslau und seinen Delegaturbezirk. Amtlich heraus- 
gegeben vom Fiirstbischéflichen Ordinariat zu Breslau. XVI u. 308 S. Herder, Freiburg i. 
Br. 1927. Geb. 2,50 M. 

Als die Didzesen des nordwestlichen Deutschlands sich vor etwa 10 Jahren entschlossen, Eckers 

mittlere Schulbibel in Neubearbeitung einzufiihren, hofften sie damit den ersten Schritt zu 

einer Einheitsbibel fiir die Schulen in ganz Deutschland zu tun. Die Hoffnung erfiillte sich 
nicht. 1920 wurde in Bayern die neue Schulbibel von M. Buchberger verdffentlicht und bald 
darauf eingefiihrt. Nun legt auch Breslau seine eigene Schulbibel vor. Die Auswahl der Lek- 
tionen ist durch den Lehrplan gegeben. Die Fassung schlie&t sich an den biblischen Text an, 
dessen Fundstelle bei jeder Lektion notiert ist, nimmt aber auch auf das Kind und auf die 

Forderungen des deutschen Ausdrucks gebiihrend Riicksicht. Jede Lektion ist durch Uber- 

schriften in mehrere Abschnitte zerlegt ; am Ende steht ein biblischer Spruch als Lehre, An- 

wendung oder Anmutung. GleichmaSigen Bilderschmuck hat Th. Schumacher gezeichnet. 


Eine ,,kleine Schulbibel“ (93 S., Preis 1 M.) fiir die Grundschulen des Bistums Breslau hat der 
ndmliche Verlag herausgegeben. 
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FaBbinder, Heinrich, Die Kirche in ihren Heiligen. Kirchengeschichtliche Lebensbilder 
fiir die Schule. Saarbriicker Druckerei und Verlag 1927. Je 30—50 Pf. 

Aus der Sammlung sind erschienen Heft 4, Der hl. Benedikt von H. FaBbinder (14 S.); Heft 13, 

Die hl. Elisabeth von H. FaBbinder (18 S.); Heft 17, Der hl. Petrus Canisius von W. Martin 

(16 S.); Heft 18, Der hl. Vincenz v. Paul von M. Mathis (14 S.). Noch 16 weitere Hefte sind in 

Aussicht genommen. Sie werden in ihrer volkstiimlich erzahlenden Weise zundichst dem Kate- 

cheten helfen, sind aber auch als Lesestoff fiir die Schiiler brauchbar. 


Greven, Joseph, Geschichte der Kirche. 2, Zeitalter: Die Kirche als Fiihrerin des Abend- 
landes. (Licht und Leben IV, 2.) S.75—164. L. Schwann, Diisseldorf 1927. 

Dieser 2. Teil des kirchengeschichtlichen Lehrbuches fiir die Oberstufe héherer Schulen be- 

handelt die Zeit von 550 bis 1450. Der Verfasser legt den Hauptwert auf die innere Entfaltung 

des kirchlichen Lebens und den Anteil der Kirche am Kulturleben der Zeit. Eine inhaltreiche, 

interessante und selbstandige Darstellung des kirchlichen Mittelalters. 


Haas, Jos., Kirchengeschichte. Entwicklungsgang und Zeitgeprage. Besonders fiir die 
Fortbildungsschule und die religidse Fortbildung. 133 S. Verlagsanstalt vorm. G. J. Manz, 
Regensburg 1926. 1,80 M. 

In 25 Themen wird fiir Absolventen der Volksschule das Wichtigste aus der Kirchenge- 

schichte zusammengestellt. Jeder Abschnitt enthalt eine knapp ausgefiihrte Darstellung und 

an zweiter Stelle eine zur Einpragung dienende Skizze — keine besonders gliickliche Einrich- 
tung. 


Hahn, Sebastian, Kirchengeschichte. Katholische Religionslehre fiir Schule und Leben 
in fiinf Teilen. 2. Teil. VIII u. 164 S. Herder, Freiburg i. Br. 1927. 2,60 M., jn Leinwand 
3,80 M. 

Dieses kirchengeschichtliche Lehrbuch beriicksichtigt namentlich den Siidwesten Deutschlands. 

Besondere Aufmerksamkeit widmet es der kirchlichen Kunst, deren Entwicklung auf 12 Bild- 

tafeln veranschaulicht wird. Es eignet sich besonders zur Verwendung an humanistischen An- 

stalten. Einzelne Satze bediirfen einer Uberpriifung und Uberarbeitung nach Inhalt und 

Ausdruck. 


Peters, Franz Joseph, Im Reiche Christi. Katholische Religionslehre. II. Teil, Unter- 
prima. 179 S. P. Hanstein, Bonn 1927. 3,30 M. 

Das Buch ist nach den Richtlinien von 1925 fiir die hdheren Madchenschulen gearbeitet und 

enthalt die Kapitel: Von Gott, dem Einen und Dreieinigen, Von Gott, dem Ursprung und 

Ziel der Schépfung, Von Gott, dem Fiihrer zum tibernatiirlichen Ziele. Der dritte Abschnitt 

umfaBt die ganze Sittenlehre. Bei der Abfassung wurde besonderer Wert auf die Einbeziehung 

der Liturgie und auf die Herausstellung der padagogischen Anwendungen gelegt. 


Pichler, Wilhelm, Entwurf eines Katechismus der katholischen Religion. 2. Teil: 
Von den Geboten. Als Manuskript gedruckt. S. 73—128. Tyrolia, Innsbruck 1926. 
Ein Beitrag zur Lésung der Katechismusfrage in Osterreich. Enthalt Lehrstiicke mit fett- 

gedruckten Merksdtzen und wenigen Fragen. 


Feuchtinger, Heinrich, Schule und Internat. Ihr erzieherisches Wirken und ihre Zusam- 
menarbeit. 68S. L. Auer, Donauwérth, 0. J. 1,50 M. 
Das Schriftchen handelt von der hdheren Schule, speziell vom humanistischen Gymnasium, 
wagt seinen unterrichtlichen und erzieherischen Einflu8 vorsichtig ab und markiert scharf die 
Grenzen der Schulerziehung. Im zweiten Teile beleuchtet es die Vorteile und Nachteile der 
Internatserziehung fiir die studierende Jugend vom Standpunkte der christlichen Padagogik. 
Der dritte Abschnitt, zu dem die beiden ersten nur die Grundlagen bieten wollen, erértert die 
Interessengemeinschaft von héherer Schule und Internat (Konvikt), klagt, da an manchen 
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Orten, wo beide Einrichtungen getrennt voneinander bestehen, das notwendige I eimascon 
arbeiten fehit, und gibt aus griindlicher Sachkenntnis und reifer Erfahrung geschopfte Richt- 
gedanken, um ein einheitliches Wirken zu erzielen. 


Gétze, O., Die Erziehung der Jugendlichen zu unserem deutschen Volksschrift- 
tum. (Paddagog. Magazin, Heft 768.) 2. Aufl. 44S. Hermann Beyer & Séhne, Langen- 
salza 1926. 0,90 M. 

Der Verfasser berichtet auf Grund von Erhebungen iiber die Stellung des Jugendlichen zum 

Buche (14.—18. Lebensjahr) und gibt Winke zur Bildung des literarischen Geschmackes und 

des ethischen Urteils. An den katholischen literarischen Erzeugnissen, Vereinigungen und 

Veranstaltungen geht die Broschiire achtlos vortiber. 


Abid Husain, S., Die Bildungstheorie Herbert Spencers im Rahmen seines philo- 
sophischen Systems. (Padagog. Magazin, Heft 1082.) 101 S. Hermann Beyer & Sohne, 
Langensalza 1926. 1,80 M. ; 

H. Spencer (+ 1903) veréffentlichte 1861 eine Reihe padagogischer Essays unter dem Titel 

»Die Erziehung in intellektueller, moralischer und physischer Hinsicht“. Da seine Ideen auf 

materialistisch-monistischer Grundlage ruhen, wurde das Buch auch in deutscher Ubersetzung 

namentlich von den Kreisen um Ernst. Haeckel verbreitet. Abid Husain charakterisiert den 


philosophischen Standpunkt Spencers und deckt viele Schwaéchen seiner Padagogik auf. 
Perens: 


Aszetische und religiése Literatur. 


Poschmann, Bernhard, Dr., Professor der Theologie, Grundlagen und Geisteshaltung 
der katholischen Frémmigkeit. (Der katholische Gedanke, Bd. XV.) 150 S. Ora- 
toriumsverlag, K6ln-Miinchen-Wien 1925. Kart. 3,50 M. 


Als Grundlagen der katholischen Froémmigkeit behandelt der Verfasser das Verhdaltnis des 
Menschen zu Gott und die Bedeutung Christi und der Kirche, als Geisteshaltung die drei theo- 
logischen Tugenden Glaube, Hoffnung und Liebe. Die Ausfiihrungen sind auferordentlich 
klar und werden in angenehmer, flieBender Sprache dargeboten. Der kirchlich-dogmatische 
Standpunkt wird korrekt wiedergegeben und allseitig beleuchtet. Ein genuB- und lehrreiches 
Bich. 


Przywara, Erich, S. J., Gott. Fiinf Vortrage iiber das religionsphilosophische Problem. (Der 
katholische Gedanke, Bd. XVII.) 188 S. Oratoriumsverlag, K6ln-Miinchen-Wien 1926. 
Kart. 4,50 M. 


Es ist der gedankliche, nicht wortliche Inhalt von fiinf geistvollen Vortragen, die der Verfasser 
im Jahre 1925 an verschiedenen deutschen Orten vor Akademikern gehalten hat. Die Gedanken- 
gange, durchsetzt mit religidsen Schwingungen, sind sehr fein und subtil, in edler, aber nicht 
immer einfacher Sprache ausgedriickt. Ausgiebig werden die Gottesgedanken in der neuesten 
deutschen Philosophie beachtet. Die Lektiire, die sehr erhebend und nutzbringend ist, ver- 
langt einige Anstrengung. 


Reith, Wigbert, O. F.M., Weil’ ein wenig. Besinnlichen Leuten gewidmet, insonderheit 
den Briidern, Schwestern und Verehrern des hl. Franziskus. 343 S. Franziskusdruckerei, 
Werl i. W. 1926. Geb. in Leinen 3,50 M. 


Eine sonnige, liebe Gabe ist es, die der Verfasser bietet. Die einzelnen religidsen Abhandlungen, 
auf die Monate des Jahres passend verteilt, sind voller Warme und Poesie. Sie wollen in ruhigen, 
stillen Stunden gelesen und betrachtet werden. Dann gewdhren sie neben den ernsten Lebens- 
gedanken, zu denen sie anregen, auch einen edlen dsthetischen GenuB. Stockums. 
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We 
a ABHANDLUNGEN afe 


Die Lebensdauer der Urvater und der Patriarchen. 


Von Universitatsprofessor Dr. Paul Heinisch in Nymegen. 


1. Die Angaben der Bibel. 
a) Der Stammbaum der Sethitenlinie. 


as 5. Kapitel der Genesis bietet uns eine Tabelle der zehn Urvater von 

Adam bis Noe, also von der Erschaffung der Welt bzw. des Adam bis zur 
Siindflut, und zwar gibt es an, in welchem Lebensjahre jeder Urvater den Sohn 
gezeugt hat, der den Stammbaum weiterfiihren sollte (bei Adam Seth, bei Seth 
Enosch usw.), wie lange er nachher noch gelebt hat und wie alt er geworden ist. 
Die letztere Zahl ist mithin die Summe aus den beiden vorhergehenden Angaben. 
Wir kénnten also errechnen, wieviel Jahre von der Erschaffung der Welt bis 
zur Siindflut (das 600. Jahr des Noe) vergangen sind. Freilich bieten der Sa- 
maritanische Pentateuch (S) und die alte griechische Ubersetzung (G) gegen- 
iiber dem hebrdischen Text (M) vielfach wesentlich andere Zahlen; sie weichen 
zudem noch untereinander ab, die griechischen Handschriften stimmen in den 
Angaben iiber Methusalem V. 25. 26 nicht untereinander iiberein, und Josephus 
hat zuweilen andere Zahlen vor sich gehabt. Somit differieren auch die End- 
summen. W4ahrend nach dem hebrdischen Text die Siindflut in das 1656. Jahr der 
Welt fallt, trifft sie nach dem Samaritanischen Pentateuch in das 1307. Jahr, nach 
der Septuaginta in das 2242. bzw. 2262. Jahr, nach Josephus in das 2256. Jahr. 

Die folgende Tabelle zeigt, wie sehr die einzelnen Zahlenangaben und damit 
auch die Ergebnisse voneinander abweichen. In den Angaben der Septuaginta 
iiber Methuschelach bedeutet a) die Majuskel A, b) DE M; die Minuskeln 
verteilen sich ziemlich gleichmaBig auf beide Lesarten. Die Bohairische und 
Sahidische Ubersetzung haben 165 plus 802 Jahre. 

Die Frage, welcher Text die philologisch richtigen Zahlen bietet, wird 
von den Exegeten nicht iibereinstimmend beantwortet. Schematisch scheinen 
in M nur die Angaben iiber Kenan (durch 70 teilbar) und bei Lamech (777) zu 
sein; letztere Zahl geht vielleicht auf Gn 4, 24 zuriick. Dazu kommt wohl noch 
die Angabe iiber Henoch. Er, der froémmste der Urvater, steht an der siebten 
Stelle. Sein Alter betragt 365 Jahre. In den gelehrten Kreisen in Israel kannte 
man das Sonnenjahr von 365 Tagen, wenn man auch sonst das Mondjahr zu 
354 Tagen zahlte. Die Agypter hatten das Sonnenjahr. Die Babylonier hatten 
das Mondjahr zu 354 Tagen, aber sie rechneten das Jahr auch rund zu 360 Tagen. 
Ihr Festkalender wurde nach dem 365tagigen Sonnenjahr reguliert?. 


1 Alfr. Jeremias, Die altorientalische Geisteskultur, 1913, 157 ff. 
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Bei der Untersuchung der Zahlen auf ihre Uberlieferung werden am besten 
die Angaben iiber Henoch und Noe zunachst aufer Betracht bleiben; bei Henoch, 
weil dieser ja nicht gestorben ist, bei Noe, weil er der zweite Stammvater der 
Menschheit werden sollte. Da sehen wir zuerst, daB in 1—5 und 7 G groBere 
Zeugungszahlen hat als M und S, und zwar sind sie um 100 erhoht, wahrend 
die Angabe der iibrigen Lebensdauer um 100 vermindert ist, so daB als gesamte 
Lebensdauer sich die gleiche Zahl ergibt wie in M. Auch die anderen Urvater 
auSfer Lamech haben in G und M das gleiche Lebensalter. Jared, Methuschelach 
und Lamech haben schon in M ein so hohes Zeugungsalter, da&, wiirde es um 
100 erhoht, ihnen ein groBeres Zeugungsalter zukommen wiirde, als dem Adam. 
Der Unterschied von M und G erklart sich am leichtesten durch die Annahme, 
daB die griechischen Ubersetzer die Angaben absichtlich gedndert haben. Zwei 
Griinde mégen fiir sie bestimmend gewesen sein: einmal die Anpassung des 
Verhaltnisses von Zeugungsalter und Lebensalter an das Verhaltnis, wie es im 
Menschenleben gewohnlich ist, indem das Lebensalter etwa das drei- bis fiinf- 
fache des Zeugungsalters betragt (Heirat mit 20—25 Jahren, Tod mit 60—100 
Jahren). Sodann die Absicht, die Zeit zwischen der Erschaffung des Adam und 
der Flut und damit das Alter des Menschengeschlechtes zu erhohen; sie arbeite- 
ten ja in Agypten, wo man eine lange Urgeschichte kannte. Diese Erhéhung 
hatte zur Folge, daB nach G Adam nur die Geburt des Mahalalel, also des fiinften 
Gliedes, erlebte, wahrend er in M erst nach der Geburt des Lamech, in S sogar 
erst nach der Geburt des Noe starb. Aber G begnitigte sich, die Zeugungsalter 
zu erhohen, wahrend er die Lebensalter unverandert lieB. Offenbar wollte er 
nicht gréfere Eingriffe machen. Die Angabe tiber das Alter des Methuschelach 
in G a) hat schon den Kirchenvatern Schwierigkeiten bereitet, indem dann 
dieser Urvater die Flut tiberlebt hatte. 

Vergleicht man nun M mit S, so sieht man zunachst, daB das Lebensalter in 
S regelmabig sinkt mit Ausnahme des Kenan, wahrend in M Kenan, Jared und 
Methuschelach Alter sind als ihre jeweiligen Vorfahren. S will damit die zu- 
nehmende Schlechtigkeit der Menschen zum Ausdruck bringen. Ferner ist in 
S Adam der Alteste der Urvater, in M dageger. Methuschelach. Sodann sterben 
nach S drei Urvater im Jahre der Flut, Jared (,,Niedergang“), Methuschelach 
(,,Mann des Geschosses‘‘, d. i. der Gewalttat) und Lamech. Das soll doch wohl 
bedeuten, daB sie durch die Flut umkommen, wenn dies auch nicht ausdriicklich 
gesagt ist: von den letzten fiinf Urvatern wird einer, Henoch, entriickt, der 
zweite, Noe, ist der Held der Flut, die anderen gehen in ihren Siinden zugrunde. 
Bei M stirbt nur Methuschelach im Jahre der Flut. Endlich sind in S samtliche 
Urvater Zeugen der Entriickung des Henoch, welche den guten ein Trost, den 
bésen eine Warnung sein sollte. 

In S sind also die Zahlen bedeutsamer, und darum erhalt gegenwartig S von 
vielen Exegeten den Vorzug vor M. Aber gerade diese Pragmatik erscheint ver- 
diachtig, zumal das Buch der Jubilaen, welches die Angaben in der Genesis zeit- 
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lich zu bestimmen sucht und dabei schematisch nach Jobelperioden zu 49 Jahren 
(7 Jahrwochen zu 7 Jahren) rechnet, mit S tibereinstimmt. Daf die Zahlen- 
angaben Anderungen erfahren haben, ergibt sich ja schon aus dem Vorhanden- 
sein von drei Uberlieferungen, aber wie M aus S entstanden sein soll, ist nicht 
zu erkennen, wahrend bei S das Streben, aus der Genealogie bestimmte Lehren 
abzuleiten, deutlich hervortritt. Die Kiirzung des Zeugungsalters bei Jared und 
Methuschelach erklart sich leicht als Angleichung an die Zahlen der alteren Ur- 
viter. Anders miiBte das Urteil lauten, wenn der Verfasser des Kapitels 5 von 
vornherein die Absicht gehabt hatte, Zahlen zu erdichten. Dann aber wiirden 
die Zahlen anders aussehen und zu einander in einem bestimmten Verhiltnis 
stehen. Die Zahlen in Kapitel 5 beruhen auf einer Tradition, welche allerdings, 
wie die Abweichungen zeigen, Veranderungen erlitten hat. Der Wert der Tra- 
dition fiir die Geschichtsschreibung und fiir die Berechnung des Alters der 
Menschheit ist in einem spateren Abschnitt zu untersuchen. 

Somit wiirden die Zahlen in M, die bei Jared und Methuschelach auch in G 
eine Stiitze finden, den Vorzug verdienen. Es kann hier auch daran erinnert 
werden, da8B Hieronymus ,,in den Biichern der Hebraer und der Samaritaner“ 
bei Methuschelach und Lamech die gleichen Zahlen gefunden hat (Quaest. in 
Gen). Es scheint also doch wohl, da& das Buch der Jubilaen die Zahlen der 
spateren samaritanischen Handschriften beeinfluBt hat?. 

A. v. Gutschmid®, dem u. a. Ed. Konig* beistimmt, glaubt die Richtigkeit der 
Zahlen in M durch folgende Uberlegung beweisen zu kénnen. Wenn man zu 
der Zahl 1656 die Zeugungsjahre der Semitenliste Gn 11, 10 ff. nach M, ferner 
die des Abraham (21, 5) und des Isaak (25, 26) hinzurechnet und beriicksichtigt, 
daB Jakob bei seinem Zuge nach Agypten 130 Jahre alt war (47, 9) und der 
Aufenthalt in Agypten mit 430 Jahren angegeben wird (Ex 12, 40), so erhalt 
man eine Summe von 2666 Jahren; das hei®e aber, daB von der Erschaffung 
der Welt bis zum Auszuge aus Agypten zwei Drittel von 4000 Jahren, der Welt- 
dauer, verflossen seien. Doch ehe dieser Beweis fiir die Richtigkeit von M in 
Gn 5 Schliissigkeit hatte, ware zuvor zu zeigen, 1. daB die Zahlen der Sethiten- 
liste und der Semitenliste auf den gleichen Autor zuriickgehen, 2. daB die Se- 
mitenliste in M die richtigen Zahlen bietet, 3. da& der Autor, welchem wir die 
Zahlen in der Patriarchengeschichte verdanken, die Absicht verfolgte, die Zahl 
2666 zu gewinnen. In diesem Falle mii&ten wir ihm das Zeugnis ausstellen, daB 
er sich die Sache reichlich schwer gemacht hat und bei einer Wahl von durch- 
sichtigeren Zahlen dem Leser diese Erkenntnis hatte erleichtern kénnen, wahrend 
er ihn, so wie die Zahlen nun einmal lauten, vor ein nicht so einfach zu lésendes 


Ratsel gestellt hat, ein Ratsel, das der Leser nicht einmal als solches erkennen 
kann. 


2 So Seb. Euringer, Die Chronologie der biblischen Urgeschichte®, 1913, 14. 


° A. v. Gutschmid bei Néldeke, Untersuchungen zur Kritik des A. T., 1869, 111. 
4 Ed. K6énig, Die Genesis”, 1925, 330. 
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Wenn nun auch M den Vorzug vor S und G verdient, so diirfte er doch nicht 
tiberall die urspriinglichen Zahlen bewahrt haben. Die Zahl 777 als Lebensdauer 
des Lamech mochte befremden. G mit 753 Jahren (vgl. S$: 653 Jahre) verdient 
wohl den Vorzug. Ware es erlaubt, dann mit G auch die beiden Summanden 


zu andern, so wiirde die Siindflut, philologisch gesprochen, ins Jahr 1662 der 
Welt fallen. 


b) Der Stammbaum der Semitenlinie. 


Gn 11, 10 haben wir wieder einen Stammbaum. Derselbe beginnt mit Sem 
und erwahnt am SchluB die Geburt des Abraham im 70. Jahre des Thare. Auch 
hier weichen die Zahlen der drei Zeugen M, S und G betrdachtlich voneinander 
ab, wortiber die folgende Tabelle zu vergleichen ist. In ihr sind bei M und G 
die Hauptsummen eingesetzt worden, welche im Text nur von S geboten werden. 


Masoretischer Text | Samaritan. Pentat. Septuaginta 
Zeu- | Ubrige Zeu- | Ubrige Zeu- | Ubrige 
gungs- |Lebens- hie gungs- |Lebens- Points gungs- |Lebens- witieg 
alter zeit . alter zeit ead alter zeit phe? 
PRP SCN ch che ao Ns wi ta 100 ; 500.| 600]; = | M — M 
ZePATPAXa Ce cre pterc sakes 35 | 403 | 438] 135] 303} 438] 135 |) 430 | 565 
(Vulg 
’ 303) 
Kaweav | 130 | 330 460. 
Bo IOAIEC, Fs F508 nD aK 30 | 403 | 433 | 130] 303 | 433} 130] 330] 460 
ANAC DRL nictvaiciecan.s ea see 34 | 430 | 464] 134] 270 | 404] 134} 370) 504 
Dee MAley wa.) 0. ee sees 30 | 209 | 239] 130] 109} 239] 130} 209 | 339 
Gs 12 es ee oct ease S32. 207 2395) S132 OT ez39 a V1S251 207, (339 
ee ALUG: oo gonte mn 3 eise cs 30 | 200} 230] 130] 100) 230} 130 | 200} 330 
Se ONACHOL ksi crctdeceres locks 29 | 119 148 79 69 | 148 79 129 | 208 
OND VAR Ge Feces scbosisisie TO eal biescOS 70 75 | 145 = M 
(11,32) 
390 {1040 {1170 anno Sem 
Detect e ee 
pee palates Bese | 940 \1070 anno diluvii 


Zwischen Arpaxad und Sale hat G (wie in Gn 10, 24 und in manchen Mss 
1 Chr 1, 18.24) Kainan mit den gleichen Jahresangaben wie Sale. Auch im Stamm- 
baum Christi bei Lukas (3, 36) wird dieser angefiihrt, ebenso im Buche der Ju- 
bilaen (8, 1—5). Philo und Josephus haben ihn aber in ihren Manuskripten 
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nicht gelesen. Nach Hoberg und Euringer (S. 20) ware der Name in Lk ein alter 
Textfehler (Cod D bietet ihn nicht) und erst in christlicher Zeit aus Lk in die 
griechischen Handschriften eingedrungen. Aber auch wenn der Name bei Lk 
urspriinglich ware, ist damit seine Urspriinglichkeit im Text der Genesis nicht 
entschieden; denn Lk wollte seinen Lesern den Stammbaum Christi bieten, so 
wie er ihn in seinem griechischen Texte vorfand. Er gibt also ein Zitat. [hm 
lag es fern, eine Entscheidung dariiber zu fallen, ob der Name originell sei oder 
nicht. 

Es ist nun zu fragen, welcher Text die urspriinglichen Zahlen erhalten hat. 
Gegeniiber M haben S und G hohere Zeugungszahlen auBer bei Sem und Thare, 
wo sie mit M iibereinstimmen, und zwar betragt die Differenz 100, bei Nachor 
50 Jahre. Fiir M la8t sich geltend machen, da8 Abraham und Sara es fiir unmog- 
lich halten, im Alter von 100 bzw. 90 Jahren noch Kinder zu zeugen (17, 17; 
18, 11). Das hatte ihnen nicht wunderbar erscheinen kénnen, wenn die Vor- 
fahren bis herab zum UrgroBvater in einem Alter von weit tiber 100 Jahren 
Kinder gehabt hatten, ja, wenn dieses Alter sozusagen das normale gewesen 
ware. Indes hat diese Erwagung nicht zuviel Beweiskraft, weil die Zahlen in 
einem urspriinglich selbstandigen Dokument stehen. Man kann mit gleichem 
Recht annehmen, daf in M gerade mit Rticksicht auf 17, 17; 18, 11; vgl. 21,5 
die Zeugungszahlen vermindert wurden, nachdem die Urkunde in die folgende 
Erzahlung eingereiht worden war. 


Fiir S (und G) spricht folgendes: 


1. Wenn die Zeugungszahlen in M die richtigen waren und S und G sie er- 
hoht hatten, so versteht man nicht, warum diese Erh6hung nicht auch bei Nachor 
100 betragt, zumal die Zahl 129 zu den vorhergehenden Zeugungszahlen 130—135 
gut passen wiirde. Dagegen konnte von 79 nicht 100 abgezogen werden. Wollte 
ein Bearbeiter die Zahl 79 vermindern, so lag es nahe, sie um 50 zu verkleinern, 
zumal 29 mit den vorhergehenden Zahlen 30—35 in Einklang steht. Die Zahl, 
die der Bearbeiter des M von den Zeugungszahlen subtrahiert hat, hat er dann 
bei der ibrigen Lebenszeit addiert, so daB das Lebensalter der Urvater der Se- 
mitenliste in M und S$ dasselbe ist auSer bei Heber und Thare. 


2. Vergleicht man nun die Lebensalter, so stellt sich heraus, daB sie in S 
bestandig sinken, wahrend in M Heber und Thare Alter werden als ihre Vater. 
Das scheint fiir M gegen S zu sprechen; wir méchten annehmen, da S die Zahlen 
absichtlich verkleinert hat, um eine absteigende Kurve zu erhalten. Indes ist 
auch dieses Argument nicht stichhaltig. Heber und Thare haben in M eine 
um 60 hohere Zahl als in S. Nach Heber benannten sich nun die Israeliten. Lag 
es da fiir den Bearbeiter nicht nahe, ihm ein hdheres Alter zuzuerkennen, als 
seine Vorfahren, Sem ausgenommen, erreicht hatten? Und ebenso mochte es 
ihm wiirdig scheinen, auch Thare als den Vater Abrahams durch ein héheres 
Alter auszuzeichnen, wenigstens ihm mehr Jahre zu geben als seinem Vater 
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Nachor, wahrend er in S von allen das niedrigste Alter hat. Da& man bei diesen 
Mannern die Zahlen erhéht hat, 1aBt sich also begriinden, nicht aber, da8 man 
sie erniedrigt hat. M hat die Lebensalter um 60 erhdht. Diese Zahl spielte in 
Babylonien eine besondere Rolle. (Sexagesimalsystem neben Dezimalsystem)>. 

3. Nach 12, 4 zog Abraham aus Haran aus, als er 75 Jahre alt war. Thare 
ware damals 704+-75=145 Jahre alt gewesen. Augenscheinlich hat aber der Aus- 
zug des Abraham erst nach dem Tode des Vaters stattgefunden. Nach S wurde 
er 145 Jahre alt, starb also im Jahre des Auszuges, wahrend er nach M und G 
erst 60 Jahre nach diesem Ereignis gestorben ware. 

4. Nach den niedrigen Zeugungsjahren bei M ware Noe, da er um 350 Jahre 
die Flut tiberlebte, erst im 60. Jahre des Abraham gestorben, und als Sem starb, 
ware Isaak 110 Jahre alt gewesen. Es ist nun wahrscheinlicher, da® M, als er 
die Zahlen erniedrigte, nicht an diese Unméglichkeiten gedacht hat, als dab S 
und G diese Berechnung angestellt haben und, um die Schwierigkeiten aus dem 
Wege zu radumen, absichtlich die Zahlen erhéht haben. 

5. Die Zeugungszahlen 86 bei Abram (16, 16) und 60 bei Isaak (25, 26) sind 
wahrscheinlich mit Riicksicht auf die Zeugungszahlen der friiheren Urvater ge- 
wahlt, wie im folgenden erdrtert werden soll. Dann aber sind sie ein Beweis fiir 
die Richtigkeit von S gegen M. 

G hat die héheren Zeugungszahlen, stimmt also mit S gegen G iiberein. Da- 
gegen bietet G fiir den tibrigen Teil des Lebens bei Phaleg, Reu und Sarug die 
hdheren Zahlen von M, doch wohl, um ein héheres Lebensalter zu erzielen und 
so einen nicht so schroffen Ubergang von der vorsiindflutlichen Menschheit bzw. 
von Sem bis auf Abraham zu schaffen. Bei Nachor fiigt er 60 Jahre zu der 
Zahl des S hinzu, wahrend er bei Heber 370 gegeniiber den 270 des S hat (was 
beides fiir S gegen M spricht). Bei Arpaxad und Sale gibt G als die Zeit, die die 
Urvater nach der Zeugung des Stammhalters gelebt haben, 430 und 330 Jahre 
an gegeniiber 403 und 403 des M, 303 und 303 des S. Mund S stimmen hier also 
in den Einern und Zehnern uberein. 

Das Ergebnis ist mithin dies, daB in der Semitenliste S sowohl in bezug auf 
die Zeugungszahlen als auch in den Angaben der tibrigen Lebenszeit den Vorzug 
Verdient, d.h. textkritisch, philologisch, im Recht ist®. 


c) Das Lebensalter der Patriarchen. 


In der Patriarchengeschichte geben alle Zeugen iibereinstimmend bei Abra- 
ham das Lebensaltgr mit 175 Jahren an, bei Isaak mit 180, bei Jakob mit 147, 
bei Joseph mit 110. 

Es fragt sich nun, ob diese Zahlen in der Genesis auch historisch richtig 
sind. 


5 Jeremias, Die altorientalische Geisteskultur, 146 f. 
6 So auch Euringer in seiner sorgfaltigen Untersuchung. 
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2. Bedenken gegen das hohe Lebensalter der Urvater und der Patriarchen. 


Schon friih sind Bedenken gegen das hohe Lebensalter der Urvater vor und 
nach der Flut laut geworden. Bereits Flavius Josephus muSte Einwdnde 
zuriickweisen, die man gegen das Alter des Noe erhob’. Tatsachlich ist das 
Alter der Urviter einerseits zu hoch, anderseits aber zu niedrig. Zu niedrig 
erscheinen die Angaben im Lichte der Geschichte und der Altertumskunde. 
Zwischen der Geburt des Abraham und der Flut liegen nach S 940 Jahre, nach 
G 1070 Jahre, nach M sogar nur 290 Jahre. Zwar hatte (von M abgesehen) diese 
Zeit ausgereicht, daB in derselben die damals bekannte Erde bevélkert worden 
ware, auch wenn die Flut anthropologisch allgemein war, das heiBt die ganze 
lebende Menschheit vernichtet wurde. Aber die historischen Tatsachen fordern, 
die Siindflut viel friiher als um etwa 3000 v. Chr. anzusetzen. Zwar wird man 
fiir die Agyptische Geschichte besser nicht auf das Jahr 4241 hinweisen, 
in welchem angeblich der Kalender mit der Sothisperiode eingefiihrt worden 
ist; denn von dieser Periode wird erst in der hellenistischen Zeit gesprochen, 
nicht in alteren Texten, es wird also kiinstliche Zuriickdatierung vorliegen. Aber 
mit Menes um 3300 beginnt die geschichtliche Zeit. In Babel fiihren uns die 
urkundlich gesicherten Texte in die Zeit vor 3000. Dabei ist aber noch zu be- 
riicksichtigen, daB damals Agypten wie Babylonien sich bereits im Besitz einer 
hohen Kultur befanden, und daf es zu jener Zeit in beiden Landern zwei ver- 
schiedene ausgepragte Rassen gab, ferner, daB die babylonische wie die 
agyptische Geschichte fiir die Zeit nach etwa 3300 von keinem Ereignis zu 
melden weif, welches mit der Siindflut und ihren Folgen fiir die von ihr betrof- 
fene Menschheit verglichen werden kann, daB vielmehr die Fluterzahlungen 
der VOlker in eine weit friihere Zeit zuriickweisen. Zwischen Abraham und 
der Siindflut liegen also nicht Jahrhunderte, sondern Jahrtausende. 

Der geschichtlichen Zeit geht aber noch die vorgeschichtliche voraus. 
Wie lange diese gedauert hat, wie alt also das Menschengeschlecht ist, haben 
Prahistorik, Palaontologie und Anthropologie auch nicht mit annahernder Wahr- 
scheinlichkeit festzustellen vermocht. Manche Gelehrte haben wohl behauptet, 
daB die Menschheit 100 000 oder auch 200 000 Jahre alt sei und da& der erste 
Mensch im Tertiaér aufgetreten sei. Jetzt kommt man von so hohen Zahlen 
immer mehr ab und betrachtet Angaben wie 100 000 Jahre als Bluff, gut genug, 
dem Leser von popular-,,wissenschaftlichen‘‘ Schriften zu imponieren. Die 
Lehren des Darwinismus sind bei solchen Berechnungen von bestimmendem 
Einflu8 gewesen. Der Tertiarmensch ist noch nicht nachgewjesen. Vom Stand- 
punkt der Offenbarung ist es iibrigens von keinem Belang, ob der Mensch dem 
Tertiar oder dem Diluvium angehért, ob er auf ein Alter von 10000 oder von 
100 000 Jahren zuriickblicken kann. Aber selbst die vorsichtigsten und zuriick- 
haltendsten Forscher setzen den Beginn der Aalteren Steinzeit in Mittel- 


7 Jos., Ant. I, 3, 9, § 104 ff. 
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europa, in welcher der Mensch erscheint, auf friiher denn 10000 Jahre v. Chr. 
an. Hierbei ist jedoch noch zu beriicksichtigen, daB nur wenige und engbegrenzte 
Bezirke bisher erforscht worden sind. Welche Uberraschungen kénnen uns noch 
bevorstehen! AuBerdem beziehen sich jene Zahlen eben nur auf Mitteleuropa, 
und hier ist der Mensch erst eingewandert, nachdem er andere Teile der 
Erde besiedelt hatte. Auf alle Falle sind also die Angaben der Bibel, sowohl 
der Sethitenliste als auch der Semitenliste, selbst die von G, sachlich zu niedrig, 
so hoch auch die Zeugungs- und Lebensalter angegeben werden. 

In vielen Genealogien, besonders in Esr und Chr, sind Glieder ausgelassen 
worden. Man vergleiche den Stammbaum des Esra in Esr 7, 1—5, mit dem 
Stammbaum 1 Chr 5, 32—35. Nach 1 Chr 26, 24 ist Subael der Sohn des Gerson, 
des Sohnes des Moses; Subael ist aber der Schatzmeister des David. Also be- 
deutet ,,Sohn“ auch ,,Nachkomme‘, und ,,zeugen‘‘ wird auch von indirekter 
Vaterschaft gebraucht. Um die Listen in Gn 5 und 11 zu retten und doch den 
historischen Tatsachen zu geniigen, hat man darum die Hypothese aufgestellt, 
da auch in diesen Listen manche Generationen tibersprungen seien. Doch das 
ist eine unhaltbare Ausflucht; denn in diesen Stammbéumen wird ja ausdriick- 
lich immer angegeben, in welchem Alter ein Urvater den Sohn gezeugt hat, 
welcher die Linie weiterftihren sollte, und wie lange er nachher noch gelebt hat. 

Anderseits erscheinen die Zeugungs- wie die Lebensalter zu hoch. Mit 
Recht wendet man ein, daf die Menschen in der Urzeit dann eine ganz andere 
physiologische Beschaffenheit gehabt haben miiften als die Generationen, 
welche im Lichte der Geschichte gelebt haben und heute noch leben, oder daB 
ein fortwahrendes Wunder geschehen sein mii&Rte. Man hat das hohe Alter 
der Urvater als einen Nachglanz der Paradiesesherrlichkeit angesehen 
und das allmahliche Sinken der Zeugungsjahre und der Lebensalter als ein Nach- 
lassen jener von den Stammeltern ererbten Lebenskraft erklart. Dann aller- 
dings miiBte die Geschichte den Nachweis erlauben, daB etwa seit 3000 v. Chr. 
(oder, wenn man lieber will, seit etwa der Zeit des Joseph) bis auf heute ebenfalls 
eine Verminderung des Lebensalters eingetreten sei. Die Tatsachen lehren es 
anders. Eher darf man glauben, da8 das durchschnittliche Lebensalter in den 
letzten Jahrhunderten gréBer geworden sei! Man hat auch behaupten wollen, 
es seien unter den ,, Jahren‘‘ der Urgeschichte nicht Jahre in unserem Sinne zu 
verstehen. Aber die Geschichte der Siindflut lehrt, daB zum mindesten Mond- 
jahre zu 354 Tagen gemeint sind. Ferner mégen die Glieder, welche die Stamm- 
bdume weiterfiihren, nicht immer die Erstgeborenen sein — Seth ist ja erst nach 
dem Tode des Abel geboren worden — aber auch dann erscheinen die Zeugungs- 
alter tibermaBig hoch, und auf alle Falle bleibt das hohe Lebensalter als Stein 
des AnstoBes. 

Diese Bedenken gelten, wenn auch nicht in gleicher Scharfe, auch gegen das 
Alter der Patriarchen Abraham, Isaak und Jakob. Letztere lebten in einer 
Zeit, welche der Geschichte angehért, mag man nun den Abraham auf Grund 
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von Gn 14 als Zeitgenossen des Hammurapi ansehen oder nicht. Nun galten 
den Agyptern als héchstes Alter, das man kaum zu erreichen hoffen durfte, 
110 Jahre. Die Texte verzeichnen als wirklich héchsterreichtes Alter nur 99 
und 106 Jahre’. Die Mumien bezeugen, daS die Agypter im 3. und 4. Jahr- 
tausend nicht alter geworden sind als die Menschen, die in unserer Zeit leben. 
Nicht anders war es in Babel. Den zehn Urkénigen, welche vor der Flut regiert 
haben sollen, wird allerdings ein ganz ungeheueres Alter zuerkannt. Berossus 
spricht von 120 Saren, d. i. 432000 Jahren, die sie zusammen regiert haben. 
Auf den einzelnen Herrscher kamen Zeitraume, die sich zwischen 64 800 und 
18000 Jahren bewegen. In einer neuaufgefundenen Liste werden nur acht 
Kénige vor der Siindflut genannt; ihre Regierungszeit schwankt zwischen 
43 200 und 18 600 Jahren, zusammen haben sie 241 200 Jahre regiert®. Daftur 
stehen wir hier nicht auf dem Boden der Geschichte, sondern befinden uns in 
den Zeiten der Mythe. Auch fiir die Zeit nach der Flut geben die babylo- 
nischen Listen, welche die Kénige nennen, erstaunliche Daten an, aber die Ziffer 
sinkt nun von 1200 mit Schwankungen auf 720, steigt dann plotzlich auf 1200: 
es ist Etana, der solange regiert haben soll, bekannt durch seine Himmelfahrt 
auf dem Riicken des Adlers, bewegt sich dann zwischen 306 und 1200: Lugal- 
banda, der dem Sturmvogel Zu die Schicksalstafeln entreiBt, fallt auf 100: 
Tammuz, der in der Bliite der Jahre in die Unterwelt sinkt, der Geliebte der 
Istar, wahrend dem Gilgamesch, dem Helden des bekannten Epos, 126 Jahre 
zuerkannt werden. Wie man sieht, sind das mythische Figuren. Sobald wir 
aber in die historische Zeit herabkommen, finden wir so kleine Regierungs- 
zahlen wie 1, 2, 3, 5,6, 7 Jahre. Hammurapi war 43 Jahre Konig. Die Regie- 
rungszeit der Dynastien, welche in der zweiten Halfte des 3. Jahrtausends, 
also noch vor der Patriarchenzeit, in Babylonien herrschten, war folgende: 
Nr. 15. Dynastie von Akkad, 11 Koénige mit zusammen 181 Jahren. Nr. 16. 
Dynastie von Erech, 5 Konige mit 30 Jahren. Nr. 17. Dynastie von Gutium, 
21 KG6nige mit 125 Jahren, 40 Tagen. Nr. 18. Dynastie von Erech, 1 Kénig 
mit 71/, Jahren, 7 Tagen. Nr. 19. Dynastie von Ur, 5 Kénige mit 108 Jahren. 
Nr. 20. Dynastie von Isin, 15 Kénige mit 226 Jahren. Nr. 21. Dynastie von 
Larsa, 16 Konige mit 287 Jahren. Diese Regierungsdaten aber erlauben uns 
eine Berechnung, wie lange im Durchschnitt die einzelnen Herrscher gelebt 
haben. Mit solchen Angaben lassen sich also die langen Lebensalter auch der 
Patriarchen nicht vergleichen. 

Pur die vorgeschichtliche Zeit aber lassen Anthropologie und Palaon- 
tologie nicht den Schlu& zu, daB das Alter der damals lebenden Menschen sich 


® A. Wiedemann, Das alte Agypten, 1920, 107. 

* St. Langdon, Historical Inscriptions containing principally the Chronological Prism 
W—B 444. Oxford 1923. — Ant. Deimel, De catalogo antiquissimorum regum Babyloniae 
nuperrime effosso. Verbum Domini 4, 1924, 218—222.— E. Ebeling bei H. GreBmann, Alt- 
orientalische Texte zum A. T.?, 1926, 147—149. 
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von denen der Gegenwart wesentlich unterschieden hatte. Wir haben auch 
nicht das Recht, zu sagen, jene Menschen hatten nicht eine so nervenaufreibende 
Existenz gehabt und waren weniger von Leidenschaften zermiirbt worden. Im 
Gegenteil war der Kampf ums Dasein, den sie zu bestehen hatten, ein sehr harter. 
Aus dem Jager wurde der Hirt, aus dem Hirten der Ackerbauer. Die Werkzeuge, 
mit denen sie der Natur ihre Nahrung abrangen, waren du8erst primitiv, die 
Unterkunftstatten werden wir schwerlich als den Forderungen der Hygiene ent- 
sprechend bezeichnen diirfen. Machtige Raubtiere und Ausdiinstungen der 
Siimpfe wie Zeiten der Trockenheit trugen nicht dazu bei, sie zu hohem Alter 
gelangen zu lassen — wir miiSten denn annehmen, daf lediglich die Personen, 
die in der Bibel genannt sind, einige hundert Jahre alt wurden, durch ein Wunder, 
alle anderen aber nicht —, doch das liegt nicht im Sinne der Angaben der 
Genesis. Und daB die Menschen selbst im grauesten Altertum, auch vor der 
Stindflut, von Leidenschaften beherrscht waren, lehrt die Genesis selbst. La- 
mechs sogenanntes Schwertlied (Gn 4, 23. 24) atmet den Geist ungeziigelter 
Rache und la8t zugleich einen titanenhaften Hochmut erkennen, da er sich 
seines Hasses noch ruhmt. Er nimmt sich zwei Frauen: mit der Monogamie 
schwindet auch die Heiligkeit der Ehe, und die Sittenlosigkeit breitet sich aus. 
Oder kam die Siindflut tiber die Menschen, weil sie besondere Tugenden iibten ? 
Cham verstindigte sich an seinem Vater. Die prahistorischen Funde lehren, dah 
schon damals der Mensch gegen den Menschen die Waffe richtete. 

Wer endlich die hohen Zahlen der Bibel verteidigt mit der Erklarung, Gott 
wollte auf diese Weise die Uroffenbarung leichter erhalten, der vergiBt, daB 
nicht nur die Kainitenlinie, sondern auch die Sethitenlinie eine andere Ent- 
wicklung zeigt. Wendet man aber ein, daB das Fortschreiten der Kultur 
lebenverkiirzend gewirkt habe, so mu man dabei sogleich hinzufiigen, daf 
mindestens die Patriarchen und ihre nachsten Vorfahren dieser angeblichen 
Wirkung der Kultur, von der die Geschichte der Medizin freilich nichts wei, 
ausgesetzt gewesen sind: Abraham kam aus Babel, wo die Kultur in héchster 
Bliite stand, er weilte einige Zeit in Agypten, einem zweiten Zentrum der Kultur, 
und in Kanaan begegneten sich die Kulturen des Euphrat-Tigris-Landes mit 
der Kultur des Niltales wie der Kultur der Hethiter und der Agais. 

Alles in allem gilt, vom Standpunkt der geschichtlichen Forschung aus, fiir 
die altesten Zeiten schon das Wort des Psalmisten: ,, Unser Leben wahrt 70 Jahre, 
und wenn es hoch kommt, 80 Jahre, und dabei sind sie meist Miihsal und Nichtig- 
keit“ (Ps 90, 10, Vulg 89). Ein Alter, das iiber 100 Jahre hinausgeht, erscheint 
auch in der Bibel als eine besondere Gnade Gottes. Dt 34, 7, wo angegeben wird, 
Moses habe ein Alter von 120 Jahren erreicht, wird ausdriicklich bemerkt, dab 
sein Auge nicht erlosch und seine Frische nicht geschwunden war‘. Ist also 
dieses Alter schon etwas Auferordentliches, so ist die Rtistigkeit in diesen Jahren 
geradezu ein Wunder. Gott hatte es so gefiigt mit Riicksicht auf das auberge- 
wohnliche Werk, zu dem er den Moses erwahlt hatte! 
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3. Beurteilung der biblischen Angaben iiber das Alter der Urvater. 


Zur Geschichte gehéren notwendig Zahlen und Daten. Wo also die Zeit- 
angaben unsicher sind (in der griechischen Kirche ist G mafgebend gewesen, 
in der rémischen die auf M beruhende Vulgata), da will der Autor auch nicht 
strenge Geschichte geben. Waren die Zahlen das wesentliche, so wiirde der 
Heilige Geist dariiber gewacht haben, daB sie uns unverandert erhalten 
geblieben waren. Die Heilige Schrift will uns nun tiber das genaue Alter der 
Schépfung des Himmels und der Erde ebensowenig direkt unterrichten wie tiber 
das Alter unserer Stammeltern?®. In S und G sind die Zahlen der vorsiindflut- 
lichen Urvater mit Absicht geandert worden, in M und G die Zahlen der Urvater, 
die nach der Flut gelebt haben. Also haben die Juden sie nicht als zur Offen- 
barung gehérig betrachtet. Man mag sich hier auch an die Schwierigkeiten er- 
innern, welche die Chronologie der Biicher der K6nige bietet. Hierin zeigt sich 
das menschliche Element der Bibel. Bei der Sethitentafel kommt hinzu 
und ist entscheidend, daB sie ein altes Dokument vorstellt, welches ursprting- 
lich selbstandig war und einfach iibernommen worden ist. Das ergibt sich aus 
den Einfiihrungsworten: ,,.Das ist das Buch der Nachkommen des Adam,“ 
pis nodimn 1pp mt pp bezeichnet ein Schriftstiick von gréBerem oder klei- 
nerem Umfang (Jos. 18, 9; Neh7, 5 u.a.). Es mag hier dahingestellt bleiben, 
ob diese Uberschrift von vornherein am Anfang des Dokumentes stand oder von 
dem Redaktor, der die Liste in die Genesis einfiigte, hinzugesetzt wurde, eben 
um sie als urspriinglich selbstandiges Schriftstiick zu kennzeichnen, und ob auf 
diesen R auch der Satz V. 1 b. 2, welcher die in 1, 26. 27 enthaltene Aussage wieder- 
gibt, zuriickzufiihren ist. In jedem Falle handelt es sich in Kapitel 5 um eine 
citatio explicita. Wie P. Brucker bemerkt, tibernimmt der heilige Autor keine 
Verantwortung fiir Dokumente, welche Genealogien enthalten, und auch nicht 
fiir die auf dieselben sich griindende Chronologie, und wir diirfen dieselben als 
Abschnitte betrachten, welche er hauptsachlich wegen des Interesses reprodu- 
ziert, welches jiidische Leser ihnen entgegenbrachten, ohne daf er es fiir nétig 
hielt, sie zu kontrollieren?., 

Das gleiche Urteil aber muf auch fiir die Semitenliste gelten. Dieselbe 
wird mit fast derselben Formel eingefiihrt: ,,. Das sind die Nachkommen des Sem,“ 
py midim ms. Trotz des Fehlens des Wortes 199 ist es doch sehr wahr- 
scheinlich, daB es sich auch hier um eine alte Urkunde handelt. Dies diirfte auch 
aus der Wiederholung von V. 26 und 27 hervorgehen. Wie R mit der Sethiten- 
tafel eine Briicke von der Erzahlung vom Siindenfall und der Ermordung des 
Abel zu der Erzahlung von der Siindflut schlagen wollte, hat er die Semitentafel 
verwendet, um die Liicke zu beseitigen, die zwischen der Siindflut und der 


*° Vigouroux, Les Livres Saints et la critique rationaliste, III?, Paris 1889, 298. 
4 P. J. Brucker, Questions l’Ecriture Sainte: L’Eglise et la critique biblique (AS)s 
Paris 1908, 226. 71. 
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Berufung des Abraham besteht und die durch die Vélkertafel und den Bericht 
vom Turmbau zu Babel nur notdiirftig ausgefiillt wird. R hat die Verbindung 
zwischen Seth und Noe und wieder zwischen Noe und Abraham hergestellt, 
gleichviel ob die Zahlen und auch die Zahl der Vorfahren richtig ist oder nicht. 
Daf R selbst den Zahlen keine groBe Bedeutung beilegte, ergibt sich daraus, daB 
er es unterlassen hat, in der Semitenliste die Gesamtsumme der Lebenszeit ein- 
zutragen, obwohl die Sethitentafel ihm dies nahelegen mufSte. S hat diese 
Ungleichheit gefiihlt und die Summen eingesetzt. R aber hatte sich begniigt, 
das Dokument wiederzugeben.” 

Bei beiden Listen hat also R nicht fiir ihre historische Zuverlassigkeit, 
was Namen und Altersangaben anlangt, Garantie leisten wollen. 

Doch haben wir nicht in der Siindflutgeschichte, und zwar in enger 
Verbundenheit mit ihr, die der Sethitenliste entsprechende Angabe des Lebens- 
alters des Noe? 

7, 6: Noe war 600 Jahre alt, als die Flut iiber die Erde kam. 

7, 11: Im 600. Lebensjahre des Noe, im zweiten Monat, am 17. des Monats, 
an eben diesem Tage brachen alle Quellen der groBen Tiefe auf, und die Schleusen 
des Himmels Offneten sich. é 

Mit diesen Angaben hangen folgende Stellen zusammen: 7, 24: Die Wasser 
wuchsen auf der Erde 150 Tage lang. 8, 3: Die Wasser nahmen nach Verlauf 
der 150 Tage ab. 8, 4: Im siebten Monat, am 17. Tage des Monats, saB die Arche 
auf den Bergen von Ararat fest. 8, 5: Die Wasser nahmen immer mehr ab bis 
zum zehnten Monat. Im zehnten Monat, am 1. des Monats, wurden die Gipfel 
der Berge sichtbar. 

8, 13: Im 601. Jahre, im ersten Monat, am 1. des Monats waren die Wasser 
von der Erde weggetrocknet. ¢ 

8, 14: Im zweiten Monat, am 27. Tage des Monats, war die Erde trocken ge- 
worden. 

9, 28: Und Noe lebte nach der Siindflut noch 350 Jahre, und die ganze Le- 
benszeit des Noe betrug 950 Jahre. Dann starb er. 

Indes wird jetzt fast allgemein zugegeben, daB in der Siindflutgeschichte 
zwei Uberlieferungen verarbeitet sind, welche, von anderen Divergenzen 
abgesehen, die in dieser Abhandlung nicht beriihrt werden sollen, in den An- 
gaben iiber die Dauer der Flut voneinander abweichen. Die eine Quelle hat nun 
die Zeit der Flut unter Zugrundelegung der Lebensjahre des Noe berechnet. 
Nach ihr dauerte die Flut ein (Mond-)jahr von 354 Tagen plus 11 Tage, also ein 
Sonnenjahr von 365 Tagen (7, 11; 8, 13. 14). In den Einleitungsworten der Er- 
zahlung, 6, 9: ,,Dies ist die ,Geschichte‘ des Noe“ (toledoth wie 5, 1 und 11, 10), 
ist aber angedeutet, daB der Darstellung zum mindesten eine schriftliche Ur- 
kunde zugrunde liegt. Dann wiirden wir auch in manchen Angaben der Er- 


2 Euringer®, 35. 
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zahlung eine citatio explicita haben, wie in dem Stammbaum der Sethiten 
und der Semiten. Wir greifen schwerlich fehl mit der Annahme, daf die gleiche 
Hand, welche diese Listen in der Genesis uns aufbewahrte, auch jene Angaben 
iiber die Dauer der Flut in die Siindflutgeschichte einfiigte. Dieser Redaktor 
diirfte iiberdies 7, 6 wie 9, 28 der Sethitenliste entnommen haben. Es mag ihm 
passend erschienen sein, diese Angaben tiber Noe in der Siindflutgeschichte zu 
verwenden, da er die Uberlieferung, daB die Flut ein Jahr gedauert habe, in der 
Erzahlung in der Weise verarbeitete, da® er dieses Jahr nach dem Lebensalter 
des Noe orientierte, wenn nicht bereits die schriftliche Quelle das Jahr der Flut 
als das 600./601. Jahr des Noe berechnet hat. 

Von historischem Standpunkt aus sind also jene Angaben iiber das Alter 
des Noe in gleicher Weise zu werten wie die Angaben in den Stammbaumen. 


4. Schwierigkeiten, welche den Angaben iiber das Alter der Patriarchen der 
Kontext bereitet. 


GréBere Schwierigkeiten, als die Uberlieferung des Lebensalters der Urvater, 
die ja in urspriinglich selbstandigen Schriftstticken stehen und sich als Citationes 
explicitae kennzeichnen, bereiten dem Exegeten die Notizen tiber das Alter der 
Patriarchen. Es handelt sich um folgende Angaben: 

11, 32a. Therach stirbt 205 Jahre alt. 

12, 4b. Abraham ist bei seiner Wanderung nach Kanaan 75 Jahre alt. 

16, 3. Nachdem Abraham zehn Jahre in Kanaan gewohnt hat, gibt ihm Sara 
ihre Magd Hagar, um Nachkommenschaft zu erlangen. 

16, 16. Abraham ist 86 Jahre alt, als Ismael geboren wird. 

17, la. Abraham ist 99 Jahre alt, als Gott ihm zahlreiche Nachkommen- 
schaft verheiBt. 

' 17,17. Abraham ist 100 Jahre, Sara 90 Jahre, als Gott ihm die Geburt des 
Isaak in Aussicht stellt. 

17, 24. 25. Abraham ist 99 Jahre, Ismael 13 Jahre bei ihrer Beschneidung. 

21, 5. Abraham ist 100 Jahre bei der Geburt des Isaak. 

23, 1. Sara stirbt 127 Jahre alt. 

25, 7. Abraham stirbt im Alter von 175 Jahren. 

25, 17. Ismael stirbt 137 Jahre alt. 

25, 20. Isaak ist 40 Jahre alt, als er heiratet. 

25, 26. Isaak ist 60 Jahre alt, als inm seine Séhne Esau und Jakob geboren 
werden. 

26, 34a. Esau heiratet im Alter von 40 Jahren. 

35, 28. Isaak stirbt 180 Jahre alt. 

37, 2. Joseph ist 17 Jahre alt, als er verkauft wird. 

41, 46. Joseph ist 30 Jahre alt, als er zum Vezier ernannt wird. 

47, 9. Jakob ist 130 Jahre alt, als er bei dem Pharao Audienz erhalt. 

47, 28. Jakob lebte noch 17 Jahre in Agypten. 
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47, 28. Jakob.stirbt 147 Jahre alt. 
50, 22. Joseph stirbt 110 Jahre alt. 
50, 26. Joseph stirbt 110 Jahre alt. 


Auch wenn wir hier von den Bedenken allgemeiner Art absehen, welche sich 
gegen so hohe Lebensalter geltend machen lassen, da solche bereits im zweiten 
Abschnitt dieser Untersuchung angefiihrt worden sind, bieten die Angaben im 
Zusammenhang der Genesis selbst manche AnstéBe. 


a) Gn 17, 17 scheint es dem hundertjahrigen Abraham ganz unméglich, da8 
er in seinem Alter noch einen Sohn zeugen kénnte, wie dab die neunzigjahrige 
Sara ein Kind gebaren wiirde. Ebenso glaubt Sara 18, 12, da® bei ihrem 
und ihres Gatten Alter die Geburt eines Kindes ausgeschlossen sei. Wenn aber 
Abraham 175 Jahre alt wurde, so hatte er mit 100 Jahren doch erst vier Siebentel 
seiner Lebenszeit hinter sich, und drei Siebentel standen ihm noch bevor. Im 
Verhaltnis zu seiner Lebensdauer war er also nicht so alt, daB er aus diesem 
Grunde zeugungsunfahig gewesen ware. Sara aber lebte nach der Geburt des 
Isaak noch 37 Jahre. Bei einem Alter von 127 Jahren ware die Empfangnis mit 
90 Jahren doch nicht so ganz unméglich, wie 17, 17; 18, 12 betont wird. Therach, 
der Vater des Abraham, wurde 205 Jahre alt, nach 11, 32. Sollte die Lebens- 
kraft schon in der nachsten Generation so stark gesunken sein, da8 Abraham 
mit 100 und Sara mit 90 Jahren physisch unfahig waren, Nachkommenschaft 
zu erlangen? 

b) Nach 12, 4 war Abraham 75 Jahre alt, als er von Haran nach Kanaan 
wanderte. Er zog langsam, in Etappen, durch das Land, und als eine Hungersnot 
ausbrach, begab er sich nach Agypten, 12, 10. Damals ware er also mindestens 
76 Jahre, vielleicht auch 80 Jahre oder gar dariiber gewesen, und Sara, die nach 
17, 17 zehn Jahre jiinger war, mindestens 66, vielleicht 70 Jahre oder mehr. 
Nach der folgenden Erzahlung aber fallt Sara geradezu durch ihre Schonheit 
auf und wird deshalb in den Harem des Pharao gebracht, und Abraham gilt 
als ihr Bruder. Die beiden werden also in dieser Erzahlung als viel jiinger ge- 
dacht, Sara stand nach derselben in der Bliite ihres Lebens. Nach 20, 2 hat 
sie auch noch mit 90 Jahren das Herz des Abimelech von Gerar entziickt, 
obwohl sie nach 18, 11, 12 mit 90 Jahren ,,hochbetagt“ und ,,welk“ war. Wenn 
Dier bemerkt, ihre Lebenskraft und Frische sei durch Geburten noch nicht 
geschwdcht gewesen und ihre Schénheit kénne hervorragend gewesen sein im 
Vergleich mit den farbigen und weniger von Natur bevorzugten Frauen Agyp- 
tens!3, so vergi&t er, daB die Orientalinnen, auch die Beduininnen, frihzeitig 
altern, und daB dem Pharao gewi8 eine groBe Auswahl an schénen Frauen zu 
Gebote stand, ebenso Asiatinnen in seinem Harem nicht gefehlt haben werden. 
Eine etwa siebzigjahrige Matrone werden ihm die Hofbeamten, die nach Schon- 


13 C, Dier, Die Genesis, 1914, 121. 
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heiten Ausschau hielten, schwerlich empfohlen haben, und sie hatte auch kaum 
in seinen Augen Gefallen gefunden. 

c) Juda und Joseph sind wahrend des Aufenthaltes des Jakob in Mesopo- 
tamien geboren worden. Der Altersunterschied zwischen beiden kann nicht 
mehr als 14—5=9 Jahre betragen haben, eher etwas weniger; denn nach 30, 25 
endigen die 14 Jahre, die Jakob um seine Frauen dienen muB, nach der Geburt 
des Joseph. Nach 37, 2 war Joseph 17 Jahre alt, als er von seinen Briidern ver- 
kauft wurde. Juda war damals also héchstens 26 Jahre alt. In der Erzahlung 
von seiner Heirat und seinem Verkehr mit der Schwiegertochter Thamar, 
Kapitel 38, handelt Juda nun vdllig selbstandig und hat eigene groBe Herden. 
Ferner umfaBt dieselbe eine lange Zeit; denn von der Heirat bis zur Geburt 
von Peres und Zerach miissen weit mehr als 20 Jahre liegen, selbst wenn die 
Geburt' von Er, Onan und Sela bald hintereinander stattgefunden hatte. In 
Wirklichkeit aber ist Sela einige Jahre jiinger als Er und Onan; denn sonst hatte 
Juda nicht vorschiitzen kénnen, daB Sela zur Ehe mit der Frau seiner Briider 
noch nicht reif sei. Auch miissen nach dem Tode des Onan einige Jahre vergangen 
sein, bis Thamar klar erkannte, daB Juda ihr den Sela nicht zur Ehe geben wollte. 

Kann also die Episode nicht vor den Verkauf des Joseph fallen, so laBt die 
biblische Chronologie fiir sie auch nach demselben keinen Raum. Als namlich 
Joseph erhéht wurde, war er 30 Jahre alt, 41, 46. Als Jakob mit seiner Familie 
in Agypten einwanderte, war er 130 Jahre, 47,9. Joseph war damals etwa 38 bis 
39 Jahre alt und befand sich 21 Jahre in Agypten. In diesen 21 Jahren aber 
laBt sich die Judaepisode nicht unterbringen, auch wenn wir beriicksichtigen, 
daB im Orient die Ehen in der Regel friihzeitig geschlossen werden. Nach 46, 12 
kamen mit Juda auch Sela, Peres und Zerach nach Agypten. Damals also hatte 
Juda sich mit seinen Briidern wieder vereinigt. Um jene Schwierigkeit zu lésen, 
nehmen darum manche Exegeten an, Juda habe zeitweilig mit seinen Briidern 
verkehrt, und so falle der Verkauf des Joseph mitten in die Ereignisse, die Ka- 
pitel 38 berichtet werden: Vor dem Verkauf des Joseph schon habe Juda die 
Kanaanderin, die Tochter des Schua, geheiratet und seien seine drei Séhne ge- 
boren worden. Nach dem Verkauf habe er sich, argerlich iiber das Verhalten 
seiner Briider und unzufrieden mit sich selbst wegen seiner Nachgiebigkeit 
(Ed. Konig), von ihnen getrennt, und spater sei es zur Verheiratung der Séhne 
und dem Handel mit Thamar gekommen. Doch diese Erklarung scheitert an 
den Aussagen des Textes. Mag auch Juda mit seiner Familie Beziehungen unter- 
halten haben, was bei der geringen Entfernung durchaus wahrscheinlich ist, so 
kann es sich in dem Zeitraum, in welchen die Kapitel 38 erzahlten Vorgange 
fallen, nur um gelegentliche kurze Besuche gehandelt haben. Adullam ist sein 
standiger Aufenthaltsort. Seine Freundschaft mit Hira besteht die langen 
Jahre hindurch. Er ist die ganze Zeit selbstandig. Nach Kapitel 37 aber weidet 
er in Verein mit den Briidern die Herden des Vaters, er hat sich also vorher nicht 
von der Familie getrennt und hat keine eigenen Herden besessen. 
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Die AnstoBe liegen aber nur in der Chronologie. War Joseph anger als 
21 Jahre in Agypten, bevor die Familie nachkam, so bleibt fiir die Thamar- 
episode geniigend Zeitraum. 

Auch wenn die Erzahlung urspriinglich selbstandig existiert hat und erst 
spater in den Kontext eingefiigt worden ist, wie manche Exegeten wollen, so 
ist sie doch eine Instanz gegen die biblische Chronologie. Der Verkehr des Juda 
mit seiner Schwiegertochter, der ihm nicht zur Ehre gereicht und vom Er- 
zahler auch als anst6Big verurteilt wird, kann nicht Erfindung sein, und Peres 
und Zerach sind nicht aus seinem Stammbaum zu streichen. 


5. Versuch, die AnstéB8e, weiche in den Altersangaben der Patriarchengeschichte 
liegen, zu beseitigen. 


Eine nahere Betrachtung der Altersangaben zeigt, da8 fast alle sich leicht 
aus dem Zusammenhange entfernen lassen, ohne daB derselbe gestért wird, ja, 
daB einige den Zusammenhang empfindlich unterbrechen, und da viele den 
Verdacht erregen, als beruhten sie auf kiinstlicher Berechnung. 

Ohne jede Schadigung des Zusammenhanges lassen sich die Altersangaben 
in folgenden Stellen herausheben: 11, 32a; 12, 4; 16. 3a; 16, 16; 17, 1a; 17, 24. 
Eee ter ped i Coes 25, 17325, 20+ 25,265 26,.34a; 35, 28:37, 2°41, 46a; 
BES? 50, 22; 50, 26. 

Mehrere dieser Notizen haben die gleiche Form: Infinitiv mit Praposition: 
12, 4; 16, 3. 16; 25, 20. 26; 41, 46, weisen also auf die gleiche Hand. Darauf 
macht mit Recht Lohr aufmerksam". 

Von den angefiihrten Stellen ist zunachst 50,22 offenbar Glosse auf Grund 
von 50, 26. Letztere Angabe: Joseph wurde 110 Jahre alt, wiirde sich daraus 
erklaren, daB® die Agypter sich als im giinstigsten Falle zu erreichendes Alter 
110 Jahre wiinschten (vgl. Abschnitt 2 dieser Abhandlung). Die Angabe 47, 28: 
Jakob wurde 147 Jahre alt, wiirden wir besser spater erwarten, nach dem ,,Segen* 
des sterbenden Patriarchen, am Ende von Kapitel 49; denn die Mitteilung des 
erreichten Lebensalters findet sich sonst, aufer 50, 26, unmittelbar vor der 
Angabe des Todes. An der jetzigen Stelle steht die Notiz wohl deshalb, weil 
es V. 29 heiBt: ,,Es nahte die Zeit, da er sterben sollte“, d. h. die zunehmende 
Altersschwache mahnte ihn, fiir den bevorstehenden Tod Vorsorge zu treffen. 
Moglicherweise ist die Zahl 147 symbolisch. Im Leben des Jakob spielt die 
Sieben eine bemerkenswerte Rolle: 7 Jahre dient er um Lea, 7 Jahre um Rachel, 
im nachsten 7. Jahre wandert er aus Mesopotamien nach Kanaan zurtick, die 
auf die 7 fruchtbaren folgenden 7 Hungerjahre nétigen ihn, nach Agypten iiber- 
zusiedeln, die Zahl der Personen, die ins Nilland ziehen, betragt 70. 147 aber 
ist 3 mal 7 mal 7. Nachdem 25, 7 erzahlt worden ist, da8 Abraham 175 Jahre 


144 Nach M. Léhr, Untersuchungen zum Hexateuchproblem, I. Der Priesterkodex in der 
Genesis, 1924 (Beih. z. Zat.W., 38), 31, ist Kapitel 38 erst in der Zeit nach Esra eingefiigt 
worden. 16 Lohr, S. 7—9. 
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alt wurde, wird V. 8 bemerkt, daB er ,,in schénem Alter, alt und lebenssatt ver- 
schied‘. Vor dieser Mitteilung eriibrigt sich die Altersangabe. Die 175 Jahre 
aber hangen mit den 75 Jahren 12, 4 zusammen: 100 Jahre weilte der Patriarch 
in dem ihm verheiBenen Lande, ehe er starb. Daf aber jene 75 Jahre sehr ver- 
dachtig sind, ist oben gezeigt worden. Ebenso wird 35, 28 angegeben, dab Isaak 
180 Jahre alt wurde, worauf es V. 29 heiBt, daB er ,,alt und lebenssatt* starb. 
Die 180 Jahre sind vielleicht als 4 mal 40 plus 20 zu erklaren; 40 Jahre sind 
eine Generation. Man erinnere sich an die regelmaBige Wiederkehr der Zahlen 
20, 40 und 80 in der Geschichte der Richter; es wird wohl allgemein darauf ver- 
zichtet, diese historisch zu werten. DaB&B dem Isaak ein héheres Alter zuerkannt 
wird als dem Abraham und dem Jakob, kénnte sich erklaren aus 27, 1, wonach 
Isaak infolge seines hohen Alters erblindet war. Da8 Isaak erst mit 40 Jahren 
heiratet, 25, 20, ist auffallend. Die Orientalen gehen eine Ehe meist in frihem 
Alter ein. Auch diese 40 Jahre sind symbolisch zu werten, ebenso die 60 Jahre, 
25, 26, in welchem ihm Kinder geboren werden. Letztere Zahl ist auf Grund 
der Bemerkung, daB Rebekka unfruchtbar war und erst infolge des Gebets ihres 
Gatten Kinder erhielt, aus V. 20 errechnet worden. 60 ist gleich 40 plus 20. 
25, 21 hat zudem mit V. 20 keine rechte Verbindung. Viel besser wiirde der Vers 
sich an V. 11 anschlieBen. Die Liste V. 12—18 ist erst spater eingesetzt worden, 
und R hat dann, um eine Uberleitung zu V. 21 zu schaffen, V. 19. 20 hinzuge- 
fiigt. Ebenso sind die 40 Jahre, die Esau bei seiner Verheiratung zahlte, sym- 
bolisch, 26, 34. 

Die Angabe, da Ismael mit 137 Jahren starb, 25, 17, sprengt den Zusammen- 
hang zwischen V. 16 und 18. 

Die 205 Jahre des Therach, 11, 32, diirfte der Redaktor in der 11, 10 ff. mit- 
geteilten Urkunde vorgefunden und an der gegenwartigen Stelle eingesetzt 
haben, weil vorher von der Verwandtschaft des Abraham und der Wanderung 
des Therach nach Haran erzahlt war. Die hohe Zahl entspricht den Daten der 
Liste. Ebenso hat er sich bei der Angabe des Alters der Patriarchen, 175, 180, 
147, 110, Ismael 137, Sara 127, wie auch der Zeugungsjahre 86 (Geburt des 
Ismael 16, 16), 40 und 60 (vgl. Nachor 79, Thare 70) von den Daten der Liste 
beeinflussen lassen. Die Angabe 16, 3: Abraham weilte zehn Jahre in Kanaan, 
als Sara ihm die Hagar zur Nebenfrau gab, erklart sich daraus, da8 Sara unfrucht- 
bar war. Die Unfruchtbarkeit konnte erst nach langerer Ehe feststehen. Zehn 
ist eine symbolische Zahl. Aus 12, 4 und 16, 3 ist 16, 16 berechnet: Abraham 
ist bei Geburt des Ismael 86 Jahre alt. 25,5: Abraham war 100 Jahre bei der 
Geburt des Isaak, ist auf Grund von 17, 17 eingesetzt. 17, 24. 25: Abraham war 
bei der Beschneidung 99 Jahre, Ismael 13 Jahre, beruht auf 16, 16 und 17, 17. 
Die Angabe, da Joseph 17 Jahre war, 37, 2, ist iiberfliissig, weil bemerkt wird, 
daB er ein 12 war, ein Jiingling. Das Alter, 17 Jahre, ist daraus geschlossen, 
da® Jakob ihm einen Auftrag gibt, der eine gewisse Selbstandigkeit verlangt: 
er soll nach den Brtidern schauen, welche weit entfernt die Herden weiden, und 
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dab er als Sklave verkauft wird. Der Redaktor wollte angeben, wie lange Joseph 
in Agypten war, bevor die Familie nachkam. So stellte er fest, wie alt er war, 
als er verkauft wurde, und wie alt, als der Pharao ihn zum Vezier machte: 
30 Jahre. Da dann die sieben fruchtbaren Jahre folgten und dann die Zeit des 
MiBwachses, so konnte der Leser sich leicht ausrechnen, wann Jakob nach 
Agypten iibersiedelte. Die 30 Jahre, 41, 46: Joseph stand im vollen Mannes- 
alter, als ihm die verantwortliche Stellung anvertraut wurde, welche fiir die 
Erhaltung der Familie und das Heranwachsen des Volkes von gréf&ter Wichtig- 
keit werden sollte. Auferdem gibt R an, wie lange noch Jakob in Agypten 
lebte: 17 Jahre, 47, 28. Diese 17 Jahre hangen zusammen mit den 147 Jahren, 
die Jakob erreichte, 47, 28, und den 130 Jahren, welche er zahlte, als er bei 
dem Pharao Audienz hatte, 47, 9. Letztere Angabe wie 17, 17 sind die einzigen 
Daten, welche mit der Erzahlung enger verbunden sind und die darum eine be- 
sondere Untersuchung erfordern. 

47, 7—10 wird erzahlt, da& Jakob in einer Audienz dem Pharao vorgestellt 
wurde. Dieser wundert sich tiber das hohe Alter des Patriarchen und fragt ihn, 
wieviel Jahre er zahle. Er nennt ihm 130 Jahre und fiigt hinzu, da® er in seinem 
Leben viel Leid erfahren habe und dafi sein Dasein eine bestandige Pilgerfahrt 
gewesen Sei, sowie daB er noch nicht so alt sei wie seine Vorfahren. Mit Riick- 
sicht darauf, daB die anderen Altersangaben spater eingesetzt worden sind, 
werden wir wie 47, 28, so auch 47, 9 als Zutat ansehen diirfen und in Verbindung 
damit auch die Verse 8 und 10. W4hrend jener Redaktor, dessen Arbeit wir 
die Daten verdanken, sonst nur wenige Worte eingeschoben hat, hat er hier 
geschickt die Altersangabe als Unterredung gebracht. Es mochte ihn stéren, 
daB der Text nichts Naheres iiber die Audienz, tiber den Inhalt des Gespraches 
mit dem Pharao brachte, und so hat er diese vermeintliche Lticke in seiner 
Weise ausgefiillt. Auch das zweimalige M¥IB"Ns 3Apy: FAQ am Anfang und am 
Schlu& der Audienz la48t vermuten, da& das dazwischenstehende Stiick Bei- 
schrift ist. 

Anders hingegen ist 17, 17 zu beurteilen. Gott verhei8t dem Abraham, daB 
ihm Sara einen Sohn schenken werde, welcher Erbe der VerheiBung sein solle. 
Abraham vermag das nicht zu glauben: ,,Soll wohl einem Hundertjahrigen (ein 
Sohn) geboren werden, und soll Sara, die Neunzigjahrige, noch gebaren ?“* Dar- 
auf bestatigt Gott seine Zusage: Im nachsten Jahre werde Sara den Sohn ge- 
baren, den er Isaak heifen solle. Bei dieser Gelegenheit erfolgte die Umnennung 
des Namens Saraj in Sara. Es ist dies die einzige Altersangabe, die durch den 
Zusammenhang als urspriingiich gesichert ist. Abraham wird von Gott erwahlt, 
um den Glauben an den wahren Gott der Menschheit zu erhalten. Sein ganzes 
Leben ist eine Priifung seines Glaubens. Er soll in ein Land ziehen, das er nicht 
kennt. Dieses Land soll ihm gehoren, und doch muB8 er als Fremdling in dem- 
selben weilen. Ihm wird reiche Nachkommenschaft verheiBen, und dabei ist 
er kinderlos. Als er von Hagar einen Sohn bekommt, soll dieser nicht Erbe sein, 
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und Gott will nicht mit inm den Bund erneuern, den er mit Abraham geschlossen. 
Als ihm dann von Sara der Sohn geboren wird und dieser herangewachsen ist, 
erhalt er den Befehl, ihn als Opfer darzubringen. Die Altersangabe 17, 17 ist 
also durch den Gedanken bedingt: Gott will die Erhaltung des Glaubens nicht 
von der Natur abhangig sein lassen, nicht von Fleisch und Blut. Abraham und 
Sara waren weit tiber die Jahre hinaus, in denen sie natiirlicherweise Kinder 
erhoffen durften, vgl. 18, 11. 12. Dabei kénnen 100 und 90 als runde Zahlen 
aufgefaBt werden, wie ja 18, 11. 12 Sara nicht die Lebensjahre angibt, sondern 
nur von dem hohen Alter spricht, welches eine Zeugung und Geburt als unmog- 
lich erscheinen 1aBt. Die Stelle 17, 17 war dem R der Ausgangspunkt fir die 
Datierung 17,1. 24) 25;3'21, 9: 
6. Ergebnis. 


Kapitel 5 und 11, 10ff. sind selbstandige Listen, die von einem Redaktor 
in die Genesis eingesetzt worden sind. Die in ihnen gebotenen Daten sind nicht 
historisch zu werten, wie oben, im vierten Abschnitt, gezeigt worden ist, und 
wie schon die verschiedene Uberlieferung erkennen 148t. In der Siindflutge- 
schichte ist die Angabe des Alters des Noe ebenfalls spatere Zutat und beruht 
auf der Sethitenliste. Sie hat also auch nicht historischen Wert. Die Alters- 
angaben in der Patriarchengeschichte sind spatere Einfiigung und rihren wahr- 
scheinlich von dem gleichen Redaktor her, welchem wir die Erhaltung der Listen 
Kapitel 5 und 11 zuzuschreiben haben. Auf Grund dieser Listen hat er sie be- 
arbeitet, unter Berticksichtigung einiger Notizen im Text (alt und lebenssatt 
und 4hnliches), wobei er auch von der bei den Juden so beliebten Zahlensym- 
bolik Gebrauch gemacht hat. Sind die Daten jener Listen nicht geschichtlich, 
so haben wir auch kein Recht, den auf ihnen beruhenden hohen Lebensaltern 
und Zeugungsjahren in der Patriarchengeschichte historischen Wert zuzuer- 
kennen und dtirfen sie darum so wenig zu chronologischen Berechnungen ver- 
wenden wie die Angaben der Sethiten- und der Semitenliste. 

Schopfer bemerkt unter Anlehnung an Brucker iiber die Chronologie der 
Urgeschichte, daB ,,gerade auf diesem Gebiete (namlich der Angaben der Le- 
bensalter und damit der Chronologie) die strengsten Exegeten immer mehr 
dahin neigen, den wissenschaftlichen Untersuchungen jeder Art freies Feld zu 
lassen. Sie kénnen auch nicht anders, wenn sie ihr eigenes Interesse verstehen 
(in der rechten Auffassung und Verteidigung der Bibel) ... Die beschrankten 
Interpretationen der Heiligen Schrift, welche teilweise die Vorzeit hatte, waren 
niemals Glaubenssache‘'s, Dieses besonnene Urteil wird man auch auf 
die Altersangaben der Patriarchengeschichte ausdehnen kénnen. 


7. Die Datierungen und der Priesterkodex. 


Die Datierungen und die Altersangaben in der Genesis werden von der 
modernen Pentateuchkritik der Wellhausenschen Schule als ein charakte- 


1° Aem. Schépfer, Geschichte des Alten Testaments®, 1923, 144. 
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ristischer Zug des sogenannten Priesterkodex (P) angesehen. Alterdings ist 
diese Meinung in neuerer Zeit wiederholt bestritten worden!”. Die vorliegende 
Untersuchung diirfte gezeigt haben, daB jener Redaktor des Pentateuchs, 
welchem wir dieselben zuzuschreiben haben, nicht eine in sich selbstandige 
Schrift verfassen wollte, sondern die Absicht hatte, die ihm vorliegenden Er- 
zahlungen zu ,,erganzen‘‘. Wenn Kapitel 5 auf P zuriickzufiihren wire als ein 
Bestandteil einer geschlossenen Schrift, so wiirde sich das Stiick nach Angabe 
jener Schule unmittelbar an den Schépfungsbericht 1, 1—2, 4a angereiht haben. 
Dann aber ware es auffallend, daB 5, 1.2 einfach mitteilt, was kurz zuvor, 1, 26. 27, 
erwahnt ist. Anders ist 5, 1. 2 zu beurteilen, wenn es sich bei Kapitel 5 um ein 
Schriftstiick handelt, welches in den jetzigen Zusammenhang nachtraglich ein- 
geftigt worden ist. Der Redaktor diirfte dabei V. 1b. 2 hinzugesetzt haben auf 
Grund von 1, 26. 27, um einigermaBen einen Zusammenhang herzustellen. 
Kapitel 5 und 11, 10 ff. sind Urkunden, und als solche sind sie nicht als Cha- 
rakteristikum eines Schriftstellers anzusprechen. Wenn ferner die Alters- 
angaben fiir P beweisen, warum schreibt man dann 50, (22) 26 E zu? Der 
Elohist soll ausgerechnet das Alter des Joseph mitgeteilt haben, und nur das 
Alter dieses einen Patriarchen? Die 400 Jahre, 15, 13, welche die Nachkommen- 
schaft des Abraham in der Fremde weilen sollte, stehen in E. Auch von der 
Kritik wird diese Angabe als Einschub angesehen, wohl mit Recht. Aber wenn 
hier die Zeitangabe Zusatz ist, kann sie nicht auch an anderen Stellen nach- 
tragliche Beischrift sein? P soll den Gottesnamen Jahve erst von Ex 6, 2 an 
gebrauchen, vorher ausschlieBlich den Namen Elohim. Nun steht gerade zu 
Beginn jenes Abschnittes, in welchem die Altersangabe im Kontext verankert 
ist (17, 17), der Gottesname Jahve (17, 1). Die Schule sieht sich darum gendtigt, 
ihrer Hypothese zuliebe den Namen Jahve auf einen Redaktor zuriickzuftihren. 
Warum aber hat dieser Redaktor nicht auch V. 3. 8. 9 Elohimin Jahve geandert, 
wenn er das V.1 getan hat? Warum steht in der Josephsgeschichte auch in 
Stiicken, welche J zugeschrieben werden, Elohim, ohne daB dies sich aus den 
Umstanden begriinden lieBe? In der Josephsgeschichte bilden die Abschnitte, 
welche man P zuteilt, nicht eine innerlich zusammenhangende Darstellung, 
werden vielmehr von Stiicken, die man zu JE rechnet, gefordert, wahrend ander- 
seits JE eine notwendige Erganzung von P bildet. Auch die Stiicke in anderen 
Teilen der Patriarchengeschichte, in welche die Altersangaben eingebettet sind, 
lassen sich vielfach nicht aus ihrem Zusammenhang reifen. Doch die Unter- 
suchung dieser Frage greift bereits iiber den Rahmen der vorliegenden Abhand- 
lung hinaus. Soviel aber diirfte dieselbe gezeigt haben, da die Daten und 
Altersangaben in der Genesis nicht als Kennzeichen von P gewertet werden 
konnen. 


17 B.D. Eerdmans, Alttestamentliche Studien I, Die Komposition der Genesis, 1908, 33. 
Lohr 7. H. Holzinger bei Kautzsch-Bertholet, Die Heilige Schrift des Alten Testaments‘, 1922, 
I, 6, neigt wenigstens dazu, die Chronologie als spatere Einfiigung in P (Ps) anzusehen. 
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Um die Definierbarkeit der leiblichen 
Himmelfahrt Maria. 


Von Dr. Johann Ernst in Bamberg. 


A; 


as Kernstiick meiner kleinen Schrift: ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria 
Ilo ee ihrer Definierbarkeit historisch-dogmatisch beleuchtet’ (Regensburg 
1921), ist der Abschnitt III, S. 19—35: ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria ein 
Gegenstand des ,frommen Glaubens‘, der fides pia, nicht der fides dog- 
matica.‘‘ P. Deneffe S. J. nimmt dieses Kapitel zum Anla8, um in einer dankens- 
werten, in der Vierteljahrsschrift ,,Scholastik’’ II (1927), 53—77, veréffent- 
lichten Abhandlung: ,,Fides pia und sententia pia‘‘, den Sinn dieser beiden tech- 
nischen Ausdriicke historisch-dogmatisch zu untersuchen und klarzulegen. Im 
Anschlu8 an die genannte Abhandlung und mit Verwertung ihrer Ergebnisse 
mache ich nachstehende Feststellungen. 

1. Es ist richtig, da&8 mehrfach bei den Vatern und vereinzelt auch bei 
spdteren Theologen ,,fides pia‘‘ nichts anderes bedeutet als den christlich-katho- 
lischen Glauben, das feste Fiirwahrhalten der géttlichen Offenbarungswahr- 
heiten. Diese Deutung liegt auch sehr nahe, da der dogmatische Glaube zur 
christlichen Froémmigkeit und Heiligkeit gehért, ja das eigentliche Fundament 
derselben ist. In den von Deneffe beigebrachten Belegstellen ist ,,pia fides** ohne 
Zwang in gedachtem Sinne zu erklaren. 

Aber diese Feststellung ist durchaus keine Instanz gegen die Thesis im dritten 
Kapitel meiner Schrift: ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria ein Gegenstand der 
pia fides, nicht der fides dogmatica.‘‘ In der ziemlich langen Reihe der von mir 
a. a. O. beigebrachten Belegstellen ist keine einzige, in welcher die Bezeichnung 
der leiblichen Himmelfahrt Maria als fides pia im fraglichen Sinne aufgefaBt, der 
Bezeichnung als fides dogmatica als gleichbedeutend und gleichwertig an die 
Seite gestellt werden kénnte. 


Ja ich vermute, daB in der vor der Neuzeit liegenden theologischen Literatur kaum eine 
oder die andere Stelle aufzufinden ist, an welcher die der Lehre von der Corporalis assumptio 
b. Maria zugebilligte Charaterisierung als fides pia im Sinne einer fides dogmatica gedeutet 
werden kénnte. Die von Deneffe S. 56 zum BeWeise des Gegenteils — unter Vorbehalt — her- 
angezogenen zwei Zitate aus Catharinus und Gotti sind nicht durchaus beweiskrdftig. 
Wenigstens die Gottische Stelle: Hoc (de anticipata resurrectione) in primis de S. Virgine Dei 
matre pie credit Ecclesia, omniumque theologorum firmat consensus, ut oppositum 
asserere ad minus temeritatis notam non effugiat, sagt nur, da& die katholische Kirche 
die assumptio corporalis b. Maria festhalte, aber nicht als fides dogmatica, sondern als fides 
pia, als ,,fromme Annahme“, deren spezifischer Schutz die censura temeritatis ist, welcher die 
(positiven) Vertreter der gegenteiligen Ansicht verfallen. Unsere Stelle ist also in demselben 
Sinne zu verstehen, den Natalis Alexander in seiner Historia ecclesiastica (Annot. ad 
Saec. I, c. 2), wie nachstehend, erklart: Er leugne nicht, dafS er behauptet habe, die leibliche 
Himmelfahrt Maria sei nicht ein Glaubenssatz: sed pietatis officio non defui, nec dubitavi, 
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nec in dubium revocari posse censui, num Deipara Virgo redivivo corpore in coelum assumpta 
sit; quinimmo eam sententiam omnino amplectendam esse dixi ut piam ac congruis ra- 
tionibus longe probabiliorem, quia ut talem amplectitur Ecclesia, adeo ut temeritatis 


notam non effugeret, qui de illa dubitaret. 

2. Vielfach sollen die Ausdriicke ,,pia fides‘‘ oder ,,sententia pia‘ bei den 
Theologen nichts anderes besagen, als da8 die betreffende Lehre oder Annahme 
nicht im Widerstreite steht mit der christlich-frommen Gesinnung, sondern sich 
harmonisch einfiigt in das System der christlichen Glaubenslehre und so auch 
imstande ist, das christliche Glaubensleben, die Frommigkeit zu wecken und zu 
fordern. Einen solchen Nachweis zu fiihren, ist, um ein naheliegendes Beispiel 
anzufiihren, das Hauptbestreben des Verfassers des pseudoaugustinischen 
Traktates De assumptione b. Mariae, der zuerst die sogenannten Kongruenz- 
griinde fiir die Annahme der kérperlichen Aufnahme Maria in den Himmel in 
klassischer Form entwickelte, um die Harmonie dieser Lehre mit anderen unbe- 
strittenen Offenbarungswahrheiten darzutun. 

Aber auch dieser Tatbestand beweist nichts gegen den Standpunkt, den ich 
in meinen bisherigen Arbeiten iiber die Definierbarkeit der Assumptio corporalis 
eingenommen habe und heute noch einnehme. Wie ich wiederholt betont habe, 
sind tiber diesen Punkt, da8& die leibliche Himmelfahrt Maria eine der christ- 
lichen pietas entsprechende, sich in das christliche Glaubenssystem bestens ein- 
fligende Annahme ist, alle katholischen Theologen einig. 

3. Zu Anfang des Mittelalters bekamen die Ausdriicke ,,pia fides’ und ,,pia 
sententia‘‘, indem sie termini technici, theologische Fachausdriicke, wurden, vor- 
herrschend einen zum dogmatischen Glauben gegensdtzlichen Sinn’. 
Schon in der unter dem Namen des hl. Ildefons uns iiberlieferten, etwa aus dem 
Ende des 8. Jahrhunderts stammenden 6. Homilie heiBt es: Multi pietatis 
studio libentissime amplectuntur eam (Mariam) hodierna die a filio suo Domino 
Jesu Christo ad coeli corporaliter sublevatam palatia. Quod licet pium sit 
credere, a nobis tamen non debet affirmari, ne videamur dubia pro certis 
recipere (Migne, P. L. 96, 266). Und gegen Ende des Mittelalters gibt Gerson, 
Super Magnificat, tract. 9, part. 1, folgende Definition der ,,fides pia‘‘: Pietas 
fidei est probabilis seu verisimilis opinio sub aliquibus, quae devotionem 
aedificare possunt, quae ex scripturis authenticis nec clare sequuntur nec repug- 
nant. Das Charakteristikum des ,,frommen Glaubens“ ist nach dem gewohn- 
lichen Sprachgebrauch der Theologen, der gegebenen Definition entsprechend, 
die bloBe, wenn auch vielleicht hic et nunc héchste Wahrscheinlichkeit, 


1 Godts glaubt freilich in seiner Streitschrift ,,Définibilité dogmatique de l’Assomption 
corporelle de la T. S. Vierge. Réfutation d’une récente brochure allemande“, diese Unterschei- 
dung zwischen ,,fides dogmatica“ und ,,fides pia‘ ein ,,Sophisma‘ nennen zu dtirfen (S. 27), 
einen ,,teuflischen Irrtum‘‘, hinter dem der ,,Geist der Liige“‘steckt, der,,seit einiger Zeit sich 


bemiiht, den totalen Triumph seiner geschworenen Feindin zu mindern ..., zu hindern, daB 
die Lehre von der Corporalis assumptio auf dem nachsten vatikanischen Konzil als gehdrig 
(Partie) zur geheiligten Hinterlage der géttlichen Offenbarung erklart werde ...“ (S. VI). 
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wahrend die volle, absolute Sicherheit das Charakteristikum des dogmatischen 
Glaubens, der aus den Quellen der géttlichen Offenbarung direkt oder indirekt 
nachgewiesenen Lehre ist. Eine als ,,fides pia‘ bezeichnete Lehre kann nach 
diesem Begriffe wohl zum Glaubensschatz der gottlichen Offenbarung gehoren, 
ist aber nicht ein sicher nachgewiesener Bestandteil des den Aposteln tiber- 
gebenen gottlichen Wahrheitsschatzes. In diesem Sinne ist der Terminus ,,pia 
fides‘‘ durch die Theologen vom friihen Mittelalter an bis hart an die Grenze 
der neuesten Zeit auf den Lehrsatz von der leiblichen Himmelfahrt Maria ange- 
wendet worden, so da& man diese Auffassung mit vollem Recht als die Gemein- 
lehre, die sententia communis, der ,,Theologie der Vorzeit‘‘ bezeichnen darf. 

4, P. Deneffe sucht dies zu bestreiten, indem er in ,,Scholastik“ I, 169 ff., 
vier Theologen, namlich Ambrosius Catharinus (f 1558), Adam Tanner (+ 1631), 
Franz Amicus (t 1651) und Angelus Vulpes (f 1647), auffiihrt, die ausdrticklich 
und bestimmt die Zugehorigkeit der leiblichen Himmelfahrt Maria zur gottlichen 
Offenbarung behaupten. 

Allein die Bezeichnung als ,,sententia‘‘ oder ,,doctrina communis“ schlieBt 
nach dem Sprachgebrauch der Theologen nicht jede vereinzelte Ausnahme aus. 
Das geht schon daraus hervor, daB dieser Sprachgebrauch auBer der ,,sententia‘ 
oder ,,doctrina communis“ noch eine ,,sententia‘ oder ,,doctrina communissima‘‘ 
kennt?. Und was bedeuten vier Theologen geringeren Ansehens gegeniiber der 
groBen Masse der iibrigen Theologen ? 

5. Zum richtigen Verstandnis der Fachausdriicke ,,fides pia‘‘ und ,,sententia 
pia“ in ihrem Verhdltnis zur ,,fides dogmatica“‘ mu’ man beachten, dab ihr Be- 
griffselement, die pietas, als Motiv zur Annahme oder Bejahung einer Lehre 
oder eines Satzes in Betracht gezogen ist. Wahrend der dogmatische Glaube, 
gestiitzt auf die Autoritat des durch objektive Beweisgriinde nachgewiesenen 
Wortes Gottes, der sich offenbarenden absoluten Wahrheit, sichere Gewdahr fiir 
die Wahrheit und Gewifheit des betreffenden Lehrsatzes leistet, ist das bei der 
pietas, der subjektiven, frommen Willensgeneigtheit zur Annahme eines Lehr- 
satzes nicht der Fall. Sie kann wohl eine gewisse Wahrscheinlichkeit garantieren, 
aber keine GewiSheit. Eine Lehre ist dadurch, da8 sie der frommen Willens- 
geneigtheit entgegenkommt oder geeignet ist, fromme Gefiihle und Willens- 
regungen in der Seele hervorzurufen, noch lange nicht wahr und gewiB. 

Die pietas kann nun zu einer frommen Lehrmeinung eine doppelte Stellung 
einnehmen. 

In dem einen Falle steht die subjektive fromme Willensgeneigtheit als Motiv 
fiir die Annahme einer pia fides (sententia) fiir sich allein, ohne von objektiven 


2 Vgl. Scheeben, Dogmatik I, 175 (n. 389): ,,Unter doctrina communis versteht man zwar 
zuweilen auch die allgemeine Lehre aller Theologen, gewohnlich jedoch nur eine einfach ge- 
meine, d. h. nicht bloB einzelnen eigentiimliche, sondern vielen gemeinschaftliche (verbreitete) 
Lehre, die dann einen Komparativ (communior = vorherrschender) und einen Superlativ 
(communissima) zulaB t.‘‘ 
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rationellen Beweisgriinden gestiitzt zu sein’. Als Exempel fiir diese [Xlasse von 
»frommen Meinungen“ im strengsten Sinne des Wortes mag die Annahme gelten, 
der heilige Apostel und Evangelist Johannes sei gleichfalls leiblich in den Himmel 
aufgenommen worden, welche Ansicht der hl. Thomas von Aquin als fides pia 
charakterisiert, im Gegensatz nicht bloB zur Himmelfahrt Christi, sondern auch 
zur Himmelfahrt Maria‘. 

Als Exempel der zweiten Klasse der ,,frommen Meinungen“ kann uns die 
Lehre von der leiblichen Himmelfahrt Maria dienen. Es ist nicht blo& die pietas, 
die subjektive Willensgeneigtheit, die zur Annahme dieses Lehrsatzes bewegt, 
sondern es sind auch gute Griinde, sonstige gewichtige objektive ,,rationes‘, 
welche zu dieser Lehrmeinung hindrangen®. Aber so gewichtig auch in vorliegen- 
den und ahnlichen Fallen diese objektiven ,,rationes“ sein mégen, eine sichere 
GewiBheit, einen dogmatischen Glauben kénnen sie nicht fundamentieren, die 
beigebrachten Griinde sind nicht durchschlagend, nicht peremtorisch, die Lehre 
von der kérperlichen Himmelfahrt Maria iiberschreitet, wie ahnliche sententiae 
piae, nicht die Grenze der Wahrscheinlichkeit, sie verbleibt trotz der ihr zur 
Seite stehenden guten objektiven Begriindung eine ,,pia et probabilis opinio“, 
wie sich P. Benedikt XIV. ausdriickt (De festis II, c. 8, n. 18). 


6. Man hat in neuerer Zeit die Interpretation versucht, die Theologen der 
Vorzeit hatten die Lehre von der leiblichen Himmelfahrt Maria nur deshalb als 
fides oder opinio pia erklart, weil diese Lehre von der kirchlichen Lehrautoritat 
noch nicht definiert worden, der Glaube an diese Offenbarungswahrheit darum 
noch nicht fiir die Gesamtkirche pflichtgemaB, sondern hoéchstens nur fiir die- 
jenigen einzelnen Theologen und Glaubigen, die zur privaten Uberzeugung von 
deren Geoffenbartsein gekommen, obligatorisch sei. 

Diese Interpretation entspricht nicht den Tatsachen. Gewi8 wurde von den 


3 Deneffe zitiert in ,,Scholastik‘‘ II, 66, eine Stelle aus Gerson, der in seiner Schrift 
,Declaratio veritatum, quae credendae sunt de necessitate salutis‘‘, sechs Klassen von reli- 
gidsen Lehren aufzahlit. Die drei ersten Klassen umfassen jene Wahrheiten, ,,quae credi 
debent immediate et explicite a Deo revelatae esse‘‘. Die vierte Klasse bilden die sicheren 
theologischen Schlu&folgerungen, die fiinfte die nur wahrscheinlichen theologischen Schluf- 
folgerungen, die sechste Klasse die frommen Meinungen, ,,quae tantummodo faciunt ad 
nutriendam vel fovendam devotionem religiosamque pietatem“. 

4 Op. VI de expositione symboli art. 5: Resurrectio aliorum (praeter Christum) differtur 
usque ad finem mundi, nisi aliquibus ex privilegio ante concedatur, ut beatae Virgini et, ut 
pie creditur, beato Joanni Evangelistae. Vgl. mein Schriftchen ,,Die leibliche Himmel- 
fahrt Maria“, S. 28 f. 

5 S. Thom. Aquin., S. Th. III, qu. 27, a. 1: Sicut Augustinus (Pseudo-Augustinus) in 
sermone de Assumptione ipsius Virginis (cap. 2.4.5) rationabiliter argumentatur, quod 
cum corpore sit assumpta in coelum, quod tamen Scriptura non tradit, ita etiam rationabiliter 
argumentari possumus, quod fuerit sanctificata in utero. Rationabiliter creditur, quod 
illa, quae genuit ,,Unigenitum a Patre, plenum gratiae et veritatis“, prae omnibus aliis majora 
privilegia gratiae acceperit. Unde, ut legitur Luc. 1, 28, ,,Angelus ei dixit, Ave, gratia plena‘. 
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alten Theologen zur Stiitze des Satzes, daB die Assumptio corporalis b. Mariae 
kein Glaubenssatz, sondern eine pia fides oder pia sententia sei, mehrfach betont, 
da& eine dogmatische Definition dieser Lehre durch die Kirche nicht vorliegt ; 
aber das war keineswegs der einzige und ausschlieBliche Grund fiir die Charakte- 
risierung dieser Lehre als fides (sententia) pia, man fiihrte zur weiteren Begrtin- 
dung fiir diese Auffassung zugleich an, daB die fiir die leibliche Himmelfahrt 
Maria beigebrachten Zeugnisse aus den Offenbarungsquellen nicht hinreichend 
sind, um einen absolut sicheren, dogmatischen Glauben zu begriinden. So sagt 
Suarez an der von mir wiederholt angezogenen Stelle (in part. III S. Theol. 
s. Thomae qu. 34, disp. 21, sect. 2, n. 1) von der leiblichen Himmelfahrt 
Maria: Catharinus ... contendit esse de fide. Sed revera non est, quia neque 
est ab Ecclesia definita nec est testimonium Scripturae aut sufficiens 
traditio, quae infallibilem faciat fidem. Ist aber die Auferstehung und 
leibliche Himmelfahrt Maria in den Offenbarungsquellen nicht hinreichend be- 
zeugt, um einen infalliblen, dogmatischen Glauben zu erzeugen und zu be- 
griinden, so ist auch fiir eine dogmatische, infallible Erklarung der Kirche keine 
ausreichende Unterlage vorhanden®. P. Benedikt XIV. macht sich den zitierten 
Satz Suarez’ wortlich und ohne alle Einschrankung zu eigen. Die tiberwiegende 
Mehrzahl der Theologen schlie8en sich Suarez wenigstens dem Sinne nach an. 


II. 


P. Deneffe zieht aus der Tatsache der Dogmatisation der unbefleckten Emp- 
fangnis Maria, die friiher als pia fides gegolten und als solche nicht blo& von den 
Theologen, sondern auch von Vertretern der kirchlichen Lehrautoritat bezeichnet 
worden, die SchluB8folgerung, da die Charakterisierung einer Lehre als fides 
oder sententia pia ,,an sich kein Beweis gegen ihr Geoffenbartsein? und an sich 
kein Hindernis ihrer Definition sei“ (vgl. Scholastik II, 71). Er weist auch darauf 
hin, daB gerade jene hervorragenden Theologen, auf deren Autoritat ich in 
meinem Schriftchen tber die leibliche Himmelfahrt Maria in besonderer Weise 
Bezug genommen, Suarez und P. Benedikt XIV., mit der Méglichkeit einer 
spateren Definition rechneten (Scholastik I, 165 ff.). 

Ich erhebe gegen diese Konstatierungen und gegen die SchlufSfolgerungen 
D.s keinen Einspruch, mache aber den Vorbehalt, da& — wenigstens bei dem 
regularen Gang der Dinge und vorbehaltlich eines auBerordentlichen Eingreifens 


® Auch N. Paulus erkennt an, daB ich ,,mit vollem Rechte auf diese Stelle bei Suarez 
mich berufen habe (Zeitschr. f. kath. Theol. 1924, S. 633). 


* Immerhin ist diese Bezeichnung als fides oder sententia pia zum mindesten ein Beweis 
dafiir, daB in den Zeiten, da diese Charakteristik im allgemeinen Gebrauch war, die betreffende 
Lehre nicht als sichere Offenbarungswahrheit galt, und daB man auf deren allgemeiner An- 


nahme und Vertretung als einer frommen und begrtindeten Lehrmeinung keinen Traditions- 
beweis fiir ihr Geoffenbartsein aufbauen kann. 
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Gottes® — fiir solch spatere Definierung vorher die notwendigen Bedingungen 
erflillt und die entsprechenden Voraussetzungen gegeben sind, da® namlich im 
Laufe der Zeit nachgeholt worden, was vorerst bei der fides pia gemangelt, dafs 
durch die fortschreitend sich entwickelnde theologische Wissenschaft durch- 
schlagende, peremtorische Erweise fiir das Geoffenbartsein der betreffenden Lehre 
beigebracht, in unserem speziellen Falle die ,,traditio sufficiens‘ iiber die Offen- 
barungswahrheit der Corporalis assumptio b. Mariae stringent nachgewiesen ist®. 

Oder ist etwa diese Vorbedingung in der Zwischenzeit zwischen Suarez bzw. 
Benedikt XIV. und der Gegenwart durch die theologische Wissenschaft bereits 
erfiillt worden? 


II. 


Die Vorrede zu meinem Schriftchen iiber die Definierbarkeit der leiblichen 
Himmelfahrt Maria enthalt folgenden Passus (S. 5): ,, Unser Standpunkt ist der 
der Theologie der Vorzeit ... Wir sind der Meinung ..., da8 die Position, fiir 
welche Theologen von dem Range eines Suarez’, Benedikt XIV. eingetreten sind, 
in ihrem Fundamente noch unerschiittert dasteht.“ 

P. Godts bemerkt dagegen in seiner gegen mich gerichteten Streitschrift 
, Definibilité dogmatique de l’Assomption corporelle de la T. S. Vierge‘‘?°, S. 19: 
,,Diese von unserem Gegner eingenommene Position ist falsch und triigerisch ... 
Wir nehmen unsere Stellung nicht auf dem Standpunkt, den die Theologie vor 


8 Hieriiber und speziell iiber die Stellung Suarez’ zu unserem Problem handle ich des 
naheren in einer Abhandlung, die vor kurzem in der ,, Theol. prakt. Quartalschrift‘‘ veréffent- 
licht worden ist (1927, 540 ff). 

® Es war ein MiBverstandnis, wenn Denejffe seinen, wie ich gerne anerkenne, sachlich und 
vornehm gehaltenen, polemischen Ausfiihrungen in der ,,Scholastik“ I, 163 ff., die spater von 
ihm auf meinen Einspruch hin in derselben Zeitschrift I, 379, zuriickgezogene Annahme zu- 
grunde legte, nach meiner Anschauung und Behauptung sowie nach der communis sententia 
theologorum sei die leibliche Himmelfahrt Maria keine von Gott geoffenbarte, zum Glaubens- 
schatz gehérende Wahrheit. Und schon frither schrieb Godts in seiner 1924 erschienenen Streit- 
schrift ,,Définibilité dogmatique de l’Assomption corporelle de la T. S. Vierge“‘, S. 313: ,,Der 
Verfasser pratendiert, den Beweis zu fiithren, daB die leibliche Himmelfahrt Maria nicht zur 
geoffenbarten Uberlieferung (tradition révélée) gehére.“‘ Diese Pratention habe ich nicht. 
Ich behaupte blo&, da bis jetzt ein strenger Beweis fiir diese ZugehOrigkeit nicht geliefert 
werden konnte, und aus diesem Grunde bestreite ich die Definibilitat dieser Lehre. 

Die Méglichkeit, ja die Wahrscheinlichkeit, daB& die Corporalis assumptio von Gott 
geoffenbart und ein Gegenstand der apostolischen Predigt gewesen sei, will ich keineswegs 
in Abrede stellen. 

10 Die Broschtire Godts’, die das bezeichnende Motto tragt: Dignare me laudare te, Virgo 
sacrata, da mihi virtutem contra hostes tuos!, darf als miBraten sowohl in materieller als for- 
meller Beziehung erachtet werden. Der Wiirzburger Kanonist Gillmann, der im ,,Archiv fir 
kath. Kirchenrecht“‘ 1925, S. 475 ff., das 3. Kapitel meines Schriftchens tiber die leibliche 
Himmelfahrt Maria durch sehr wertvolle Zitate aus mittelalterlichen Kanonisten erganzt hat, 
fallt daselbst iiber die Godissche Broschiire das Urteil: ,,Man kann das Erscheinen der Schrift 
in vorliegender Form nur bedauern.“ Vgl. auch meine ,, Verwahrung* in der ,, Theol. Revue“ 


1925, Sp. 70. 
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zwei oder drei Jahrhunderten eingenommen, sondern auf dem Standpunkt der 
marianischen Theologie, wie sie sich entwickelt hat bis zu diesem Jahre 1924. 
Wir, die Verteidiger der Definibilitat, wir prasentieren neue, peremtorische 
Argumente, die Suarez und Benedikt XIV. unbekannt waren.” 

Ja, wo und welches sind die durchschlagenden, stringenten Beweise, 
welche die modernen Verteidiger der Definierbarkeit der Assumptio corporalis 
uns bieten kénnen? 

1. Was die historischen Argumente, die Zeugnisse aus der kirchlichen 
Tradition anbelangt, so hat die neuere Forschung fiir die Verteidigung der 
Definibilitat nicht neue Stiitzpunkte beigebracht, sondern eher das Gegenteil. 
Pohle (Lehrbuch der Dogmatik II [1914], 319) meint beziiglich der Zensur der 
Temeritat, die manche 4ltere Theologen iiber die (positiven) Bezweifler und 
Leugner der Assumptio corporalis ausgesprochen haben, daB sie ,,fiir die Gegen- 
wart, welche mit so manchen unechten Quellen aufgerdumt hat, vielleicht zu 
stark“ sei. 

Man kann dem hinzufiigen, daB jene Vaterstellen, in denen ausdriicklich erklart ist, 
Christus sei bis jetzt der einzige Mensch, der von den Toten auferstanden und nun mit Leib 
und Seele in der himmlischen Glorie ist, wahrend alle iibrigen Menschen erst am Ende der 
Tage ihre Auferstehung zu erwarten haben, von den 4lteren Theologen nicht gekannt oder 
nicht entsprechend gewiirdigt wurden!!. Da unter diesen Vatern sich die ersten patristischen 
Autoritaten befinden, ein hl. Athanasius, Ambrosius!*, Augustinus, so diirfte ange- 
sichts der vorgefiihrten, so bestimmt lautenden Ausspriiche selbst der positive Zweifel an der 


Tatsache der Auferstehung und leiblichen Himmelfahrt Maria, der von friiheren Theologen 
mit der Zensur der Temeritat bedacht wurde, heute als gestattet erscheinen. 


Andere Theologen gingen noch weiter und erklarten, man miisse von einer 
historischen Beweisfiihrung ftir die Tatsache der leiblichen Himmelfahrt Maria 
bzw. deren Bezeugung durch die kirchliche Tradition iiberhaupt absehen und 
das Problem vom rein dogmatischen Standpunkt aus anfassen, die Corporalis 
assumptio nur mit spekulativen Argumenten begriinden!. 

2. Was das Zeugnis aus der Liturgie und dem Brevier anbelangt, so ist 
jetzt durch die neueren Forschungen festgestellt, daB die als Beweis fiir den 
Glauben der alten Kirche an die Assumptio corporalis b. Mariae viel angezogene 
Oration zum 15. August mit dem Passus: Nec tamen nexibus mortis deprimi 
potuit, zwar in dem in gewissen kirchlichen Provinzen!® gebrauchten Missale 


* Vgl. mein Schriftchen ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria‘, S. 12 ff.; Theol. prakt. 
Quartalschrift 1925, S. 262. 

De interpell. Job et David ], 7: Solus tamen ipse (Christus) adhuc resurrectione 
perpetua resurrexit. 

8 In Ps. 126, n.7: Unus resurrexit, jam non moriturus. Vel. Avitus, Fragment. I, 
wo es von dem fiir immer auferstandenen Heiland hei&Bt: Hactenus solus est. 

14 So u.a. Scheeben, Dogmatik III, 574, Nr. 1738. ; 

1° In der alten Zeit gab es weder ein Universalbrevier noch ein Universalmissale fiir die 
ganze Kirche. Ein Zitat aus diesem oder jenem Brevier oder Missale von nur provinzieller 
Bedeutung und Geltung darf darum nicht ohne weiteres als ein Zeugnis fiir eine in der Ge- 
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Gothicogallicanum und im Sacramentarium Gregorianum vorkommt, daB aber 
in letzterem die Messe von der Himmelfahrt Maria mit der genannten Oration 
nicht von Gregor dem Grofen herriihrt, sondern ein spadterer Zusatz ist. Und 
dieser spatere Zusatz kann schon deswegen nichts zugunsten eines Offenbarungs- 
glaubens an die Assumptio corporea beweisen, weil zu gleicher Zeit nicht nur 
in dem in den Liber homiliarius Karls des GroBen, spater mit den betreffenden 
Stellen in das rémische Brevier aufgenommenen pseudo-hieronymianischen 
Traktat De assumptione B. M. V. (Cogitis me), sondern auch in den beim Gottes- 
dienst bzw. beim Chorgebete gebrauchten Martyrologien die GewiBheit der 
Auferstehung und leiblichen Himmelfahrt Maria ausdriicklich bestritten wird. 

Auch G. van Noort erklart (De Ecclesia Christi* [1920], n. 92 — vgl. Mets in 
den ,,Nederlandsche katholike Stemmen“ 1924, S. 361), daB das beziiglich der 
Liturgie und des Breviers neuerdings so vielfach angezogene Axiom: Lex orandi 
est lex credendi, nicht in sensu stricto, sondern mehr negativ als positiv zu neh- 
men sei, in dem Sinne, da8 der Gehalt des Breviers und der Liturgie nicht im 
Widerstreit mit der Glaubenslehre stehen diirfe und kénne, daB also manches 
in Liturgie und Brevier enthalten sei, das, als nicht zum depositum fidei ge- 
horig, niemals dogmatischen Charakter erhalten kénne. 

In meiner Abhandlung ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria und der Glaube 
der Kirche“ (Theol. prakt. Quartalschrift 1925, S. 44) habe ich betont, daf& die 
2. Nokturn unseres Breviers dann und wann Legenden wiedergibt, die keinen 
Anspruch auf historische, noch viel weniger einen Anspruch auf dogmatische 
Wahrheit machen kénnen*. Ich habe daselbst erklart, da8 man sogar mit 
einigem Grunde aus der Einleitung zum damaszenischen oder richtiger euthymi- 
anischen Berichte tiber die Auferstehung und leibliche Himmelfahrt Maria, wie 
sie am Kopfe der 4. Lektion des 15. August in unserem heutigen Brevier zu lesen 
ist: Ex antiqua traditione accepimus, ,,einen Hinweis auf den legendarischen 
Charakter der Erzahlung, eine gewisse Reserve beziiglich der Zuverlassigkeit 
des Berichtes herausfinden kann, ahnlich den Vorbehalten in den Klauseln: 
Sicut traditur, sicut fertur“. 
samtkirche herrschende Tradition oder Anschauung gewertet und gebucht werden. Selbst 
das Fest Maria Himmelfahrt wurde noch zur Zeit Karls des GroSen im Frankenreiche, fiir 
das doch das im 7. oder 8. Jahrhundert entstandene Missale Gothico-gallicanum anscheinend 
in erster Linie mit bestimmt war, nicht tiberall gefeiert. Denn in einer Sammlung ,,Capitula 
ecclesiastica‘‘ aus der Zeit Karls des GroBen heiBt es: Hae sunt festivitates in anno, quae per 
omnia venerari debent: Natalis Domini, St. Stephani ... De assumptione S. Mariae inter- 
rogandum reliquimus (Migne, P. lat. 97, 326). : 

16 In dem von Vaccari redigierten Postulatum der 200 vatikanischen Konzilsvater wird 
argumentiert: Die Annahme der leiblichen Himmelfahrt Maria in der morgen- und abend- 
landischen Kirche ist alt und konstant ... Diese glaubige Annahme wiirde eine ,,credulitas 
nimis levis‘ sein, wenn sie ihren Ursprung nicht in der traditio divino-apostolica, d. h. in der 
gottlichen Offenbarung hatte. Diese SchluBfolgerung erscheint als unstichhaltig. Auch in 
dem Falle, daB diese beifallige Aufnahme nur einer ,,pia fides probabilis“ galt, bedeutet sie 
deswegen noch keineswegs eine ,,credulitas nimis levis“. 
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Ich habe seitdem den griechischen Originaltext der Historia Euthymiana 
wie er durch spatere Hand in des hl. Johannes von Damaskus Hom. 2 in dormit. 
B. M. V. c. 18 eingeschoben wurde, nachgesehen, und da ist mir die Vermutung 
zur GewiBheit geworden. In dem griechischen Originaltext lautet namlich der 
einleitende Satz Migne, P. gr. 96, 748): ’Ta xatd thy tedev thy THs ay tac Veotoxov 
Maptas 28 coxutus xat drynPeotatys mapadécews maperknpauey = Ex antiqua et 
verissima traditione accepimus. Warum ist bei der Aufnahme der Stelle in das 
neue, pianische Brevier das ,,et verissima‘’ weggelassen worden? Doch wohl 
deswegen, weil die Redaktoren des Breviers eine Verantwortlichkeit fur die 
volle Wahrheit des Berichtes nicht tibernehmen wollten bzw. konnten. 

Es ist wirklich wenig geeignet, ein giinstiges Vorurteil fiir die ,,zneuen perem- 
torischen Argumente‘‘ zu erwecken, wenn Godts S.61f. aus den alten Fest- 
bezeichnungen Dormitio oder Pausatio b. M. ein Zeugnis fiir die bald nach 
dem Tode der seligsten Gottesmutter erfolgte Auferstehung und _leibliche 
Himmelfahrt herausholen zu kénnen vermeint. Diese altchristlichen Bezeich- 
nungen sollen nach ihm eine Anspielung besagen auf den kurzen Todes- 
schlaf, den Maria mit Lazarus gemein hatte, bzw. auf die Worte des Heilandes 
(Joh. 11, 11): ,,Lazarus, unser Freund, schlaft, und ich gehe, ihn vom Schlafe 
aufzuwecken.“ 

Aber, mu8 man fragen, haben die ersten Christen blo& den Lazarustod (a bref 
intervalle) und nicht den Tod im allgemeinen als Schlaf bezeichnet? Ist 
im Neuen Testament der Terminus ,,Schlaf‘ nicht eine Bezeichnung fiir das 
uns allen gemeinsame Todeslos? Vgl. Apg. 7,59; 13,36; 1. Kor. 7, 39; 11, 
303 15, 63°18, 20; 1. Thess. 45 12. 13; 14; 2. Petr: 3,'4. Und wie: habenidic 
alten Christen ihre Begrabnisstatten bezeichnet? Schon bei Tertullian (De 
anima c. 41) findet sich die Benennung coemeterium = xowwnthervov = Schlaf- 
statte. 

3. Gehen wir zu den biblischen Zeugnissen fiir die Corporalis assumptio 
uber! Da lesen wir nun allerdings in Scheebens Dogmatik III, 584, Nr. 1755: 
,,Das erste und bedeutendste biblische Argument aus Gen. 3, 15 ist in dem im 
Jahre 1870 (auf dem vatikanischen Konzil) gestellten Antrage auf dogmatische 
Definition des Lehrpunktes als Hauptargument geltend gemacht, wahrend 
es fruher von den Theologen kaum oder gar nicht beriicksichtigt wurde.“ 

Aber stellt uns dieses neueste und ,,bedeutendste“ biblische Argument aus 
dem sogenannten Protoevangelium einen wirklich durchschlagenden Beweis 
zur Verfiigung? Ich habe tiber diese Frage in der ,, Theol. prakt. Quartalschrift“ 
1921, S. 385 f., und im Jahre 1925, S. 269 f., Untersuchungen angestellt mit dem 
Resultat, daB man von einem peremtorischen Beweis aus dem Protoevange- 
lium fiir die Corporalis assumptio nicht reden kénne. Und damit finde ich mich 
in Ubereinstimmung mit G. van Noort, der (De Deo Redemptore? [1918], 
n. 262; vgl. Mets, a. a. O., S. 363 f.) schreibt: Alii sentiunt, rem nostram aliqua 
ratione contineri aut saltem insinuari in protoevangelio et salutatione 
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angelica ...1’, fatendum tamen est, assumptionem Virginis in Scriptura 
saltem non ita contineri, ut ex sola Scriptura probari possit. 

4. Der franzésische Abt Renaudin sucht in seiner Schrift ,,Die Definierbar- 
keit der Himmelfahrt Maria‘78, $. 69—96, in ausfiihrlicher Darlegung fiir die 
Lehre von der Assumptio corporalis einen biblisch-patristischen Beweis 
zu konstruieren auf der Basis gewisser Typen des Alten Testaments, welche 
von manchen Vatern und Theologen auf die heilige Gottesmutter gedeutet 
wurden. Diese Argumentation hat seinerzeit viele Beachtung und auch Zu- 
stimmung gefunden. Ich habe mich bemiiht, in eingehender Untersuchung die 
Unhaltbarkeit dieser Argumentation nachzuweisen — wie ich glaube, mit Er- 
folg — im letzten Kapitel meines Schriftchens (S. 43—64), das die Uberschrift 
tragt: ,,Renaudins patristisch-typologischer Beweis fiir den Offenbarungs- 
charakter der Lehre von der leiblichen Himmelfahrt Maria.‘ 

Jetzt gibt Godts in seiner Gegenschrift nicht bloB das patristisch-typologische 
Argument fiir die Corporalis assumptio preis, sondern er sucht die Auffassung 
zu propagieren, da8 auch Renaudin diesem Argumente keine ernste Bedeutung 
zugemessen hatte. 

Wie steht es damit in Wirklichkeit ? 

Schlagen wir Renaudins Buch ,,Die Definierbarkeit der Himmelfahrt Maria‘‘?® 
selbst auf, und da lesen wir S. 69f.: ,,Hier diirfte nun der rechte Platz fiir die 
Frage sein, ob nicht Gott, abgesehen von den Konvenienzgriinden und dem 
Zusammenhang der Lehre mit schon definierten Glaubenssatzen, in der Schrift 
diesbeztiglich positive, formelle, wenn auch nur verschleierte Andeutungen ge- 
macht hat. Hat er nicht etwa das Priviieg Maria prophetisch angektindigt ? Hat 
er es nicht zum voraus geoffenbart? Nach unserer Ansicht ist dies der Fall, 
und von diesem Gesichtspunkte aus, der aber nicht der einzige ist, stiitzt sich 
also der Glaube der Kirche an die Assumptio auf die Autoritat Gottes und ist 
also an sich schon ein Glaubenssatz. Um dies zu erharten, mtissen wir not- 
wendig auf die Lehre der Theologen iiber zwei heute allzusehr verkannte Punkte 
verweisen: den typischen Sinn des Alten Testamentes und die Autoritat 
der Vater und Kirchenlehrer in Auslegung der Schrift‘. Und nach einer sehr 
eingehenden Ausfiihrung kommt Renaudin S. 88 zum SchluB: ,,Es ist also gewif, 
daB die Typen der Assumptio, welche die Vater uns zeigen, die Bundeslade usw., 


17 Uber den Beweis aus dem Engelsgruffe (gratia plena) handelte ich in der ,, Theol. prakt. 
Quartalschrift“ 1921, S. 386 f., und 1925, S. 272, mit dem gleichen negativen Ergebnis. 

18 Ich zitiere nach der deutschen Ubersetzung, die von einem deutschen Benediktiner ge- 
fertigt und durch den Apostolischen Protonotar J. Ev. Kleiser in Freiburg (Schweiz) 1904 
herausgegeben wurde. Wir diirfen diese Ubersetzung wohl als zuverlassig betrachten. 

19 Vel. Note 18. Die bei Godts S.49 im Verzeichnis der Quellenschriften aufgeftihrte 
Schrift Renaudins ,,La doctrine de l’Assomption de la T. S. Vierge. Sa définibilité comme 
dogme de foi divine catholique 1913, ist wohi eine Neuauflage der ersten franzésischen Aus- 
gabe, welche die Unterlage der Freiburger Ubersetzung von 1904 bildete. Die Ausgabe von 1913 
ist mir erst durch Godts bekannt geworden und konnte von mir leider nicht eingesehen werden. 
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von Gott bestimmt waren, das Privilegium Maria zu bezeichnen, und daf dieses 
in den Biichern des Alten Testamentes implicite geoffenbart ist.“ Und S. 93: 
,Man kann schwerlich annehmen, es fande sich eine solche Ubereinstimmung 
(der Kirchenschriftsteller), wenn ihre Deutung dieser Typen nicht das Eche 
der Kirchenlehre und der allgemeinen Uberzeugung des christlichen Volkes 
gewesen wire. So stehen wir vor einem Akte des ordnungsmaBigen Lehr- 
amtes, das ebenso auf Unfehlbarkeit Anspruch zu machen berechtigt ist, 
wie die feierlichen Ausspriiche des Papstes, wie das vatikanische Konzil.“‘ Und 
endlich S. 94: ,,Angesichts dieses einstimmigen Zeugnisses der Vater und selbst 
der Theologen, die in der Schrift Typen der Assumptio finden, ... wird kaum 
ein einziger katholischer Theologe zu behaupten wagen, die leibliche Aufnahme 
Maria sei in den heiligen Biichern nicht unter dem Schleier von Typen, an die 
Gott diese Bedeutung gekniipft, vorhergesagt.“ 

Allerdings hat Renaudin in der friiher, im Jahre 1900 verdffentlichten Ab- 
handlung ,,De la définition dogmatique de l’Assomption de la T. S. Vierge“ 
sich noch sehr zuriickhaltend gegen die ersten Ansatze zu diesem ,,Beweise“ bei 
Buselli, Lana und Vaccari geduBert und erklart, man kénne aus den fraglichen 
Typen des Alten Testamentes noch weniger als aus den sogenannten Kon- 
venienzgriinden eine volle Sicherheit fiir den Offenbarungscharakter der Assump- 
tio corporalis gewinnen. Aber in seinem grdéSeren und spater?® erschienenen 
Werke hat er das typologische Argument weiter ausgebaut und zu einem, wie 
er vermeinte, auch fiir sich genommen, durchschlagenden Beweis ausgestaltet. 

Aber richtig ist, da8 wir auch mit dem patristisch-typologischen Beweis 
Renaudins fortan nicht mehr zu rechnen brauchen. 

5. Ein neues, von manchen Theologen ftir peremtorisch gehaltenes Argument 
fiir die Definierbarkeit der Corporalis assumptio lieferte die Dogmatisation der 
unbefleckten Empfangnis Maria. So ist bei Schwane, Dogmengeschichte 
der neueren Zeit (1890), S.185, zu lesen: ,,Die Folgerungen fiir die leibliche Ver- 
klarung Maria bald nach ihrem Tode sind damit (mit der dogmatischen Defini- 
tion von 1854) von selbst gegeben.“ 

Ich habe diese Schlu8folgerungen in der ,, Theol. prakt. Quartalschrift‘‘ 1921, 
S. 226—237, einer eingehenden Priifung unterzogen und meine das gutfundierte 
Ergebnis erzielt zu haben, daB die dogmatisch feststehende unbefleckte Emp- 
fangnis Maria wohl einen starken Konvenienzgrund fiir die Corporalis assumptio 
darstellt, daB aber letztere nicht als notwendige, evidente und unmittelbare 
Konsequenz der ersteren betrachtet werden kann. Auch andere Theologen?! 


20 Die franzdésische erste Originalausgabe trat 1902 an die Offentlichkeit. 

"1 Darunter auch Renaudin in seiner kleinen Schrift ,,De la définition dogmatique de 
l’Assomption de la T. S. Vierge‘‘ (Angers 1900), S. 30: ,,Unsere Liebe Frau hatte wohl 
Mutter Gottes werden und ohne Makel empfangen sein kénnen, um doch die allgemeine Auf- 
erstehung, wie die tibrigen Menschen, zu erwarten.“‘ Vgl. auch die groBere Schrift Renaudins: 
»Definierbarkeit der Himmelfahrt Maria“ (nach der Freiburger Ubersetzung), S. 58 ff. 


332 


sind, wenn auch nicht auf ganz gleichem Wege, zu demselben Resultat ge- 
kommen. 

6. In dem bedeutendsten der auf dem vatikanischen Konzil fiir die Dogmati- 
sierung der Corporalis assumptio eingereichten Postulata, welches von nahezu 
200 Konzilsvatern unterzeichnet war, spielten die sogenannten theologischen 
oder Kongruenzgriinde eine Hauptrolle. Heute ist das Konvenienzargument 
in seinem Ansehen und Wert sehr gesunken. R. Guardini spricht in ,,Theologie 
und Glaube‘‘ XIV (1922), 165, das scharfe Urteil aus: ,,Mit dem Schema ,decuit, 
potuit, ergo fecit‘ lieBe sich schlieBlich jede Willkiir beweisen.“’ Vom Schreiber 
dieser Zeilen ist dieses Argument in der Abhandlung ,,Die Kongruenzgriinde fiir 
die leibliche Himmeifahrt Maria‘‘ (Theol. prakt. Quartalschrift 1921, S. 381 
bis 385) und spater in dem Aufsatz ,,Der pseudoaugustinische Traktat De 
assumptione b. Mariae tiber die leibliche Himmelfahrt Maria‘ (ebenda 1924, 
S. 449—455) besprochen und festgestellt worden, daB die im genannten Traktate 
in vorziglicher Weise dargelegten Konvenienzgriinde fiir die Corporalis assump- 
tio nicht tiber die Grenze der — wenn auch groBen — Wahrscheinlichkeit hin- 
ausfuhren. Und auch in erster Reihe der Verteidiger der Definibilitat der Cor- 
poralis assumptio stehende Theologen, wie Renaudin und Mattiussi, haben zu- 
gestanden, da8 das Konvenienzargument, wenigstens in der herkémmlichen 
Fassung, nicht zur vollen, jeden Zweifel ausschlie8enden Gewifheit des Offen- 
barungscharakters der Lehre von der leiblichen Himmelfahrt Maria ftihren 
kann. Mattiussi hat darum im Anschlu8B an Legnani dem Kongruenzargument 
eine neue Fessung gegeben; aber auch diese neue, verbesserte Formulierung 
fiihrt, wie in meinem Aufsatz ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria und der Glaube 
der Kirche“ dargetan ist (vgl. ,, Theol. prakt. Quartalschrift“’ 1925, S. 265 f.), 
nicht zum Ziele, d.h. nicht zur vollen theologischen GewiS8heit. 

Aber selbst wenn das Konvenienzargument in der neuen Fassung von Legnani 
und Mattiussi zur vollen theologischen Gewifheit fiihrte, wiirde es, wie auch 
Godts S. 92 zutreffend dartut, nicht die Dogmatisation der Corporalis assumptio 
fundamentieren kénnen. 

Die Conclusio des Konvenienzargumentes ruht namlich mit einer seiner 
Pramissen auf dem bekannten Axiom: Decuit, potuit (Deus), ergo et fecit. 
Dieses Axiom ist aber nicht der gottlichen Offenbarung entnommen, sondern 
ein Produkt des natiirlich menschlichen Erkennens. Ein Schlu8verfahren, in 
dem ein bloBes Produkt des menschlichen Verstandes ein wesentliches Glied 
bildet, kann nach der gewéhnlicheren Ansicht der Theologen®® nicht zu einem 
wirklichen, formalen Glaubensakt fiihren, sondern nur zu einem theologischen 
Assens?3. Deshalb kann das Konvenienzargument nie flir sich ausreichen, um 


22 Vel. Chr. Pesch, Praelect. dogm. VIII’, 104, n. 260. 

23 Suarez, De fide disp. 3, sect. 11, n.7: Revelatio tantum virtualis seu mediata non 
sufficit ad objectum formalis fidei, et consequenter assensus in illa fundatus cum juvamine 
alicujus principii naturaliter evidentis non sufficit ad proprium assensum fidei, sed 
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einen formalen Glaubensakt an die leibliche Himmelfahrt Maria zu erméglichen, 
und daher auch nicht ausreichen fiir die angestrebte Dogmatisation, da es zu 
einem wesentlichen Teile ein menschliches Rasonnement ist tiber und nicht aus 
der gottlichen Offenbarung. 

7. P. Godts erklart S. 30 seiner Streitschrift seine Enttauschung dariiber, daf 
in meiner von ihm bekampften Broschiire nichts zu finden sei von den ,,anderen 
Grundlagen der GewiBheit und Definierbarkeit der ihm so teueren Lehrmei- 
nung“, als da sind die ,,vollstandige Ubereinstimmung der Theologen, an- 
gefangen von den Anfangen der Scholastik“‘; weiterhin die ,,;womdglich noch 
groéBere Ubereinstimmung der iiber den ganzen Erdkreis verbreiteten Glau- 
bigen‘; und endlich das ,,moralisch allgemeine Zeugnis der Vater und kirch- 
lichen Schriftsteller, die seit dem 6. Jahrhundert bis auf unsere Tage, wie 
um die Wette, das glorreiche Geheimnis verherrlicht haben“. — 

Ich meine, jeder etwas aufmerksame Leser meines Schriftchens wird sich 
iiber solche Kritik und solches Vermissen nicht wenig wundern. Denn das ist 
ja das Ziel dieser Arbeit gewesen — und ich vermeine, dieses Ziel in nicht ganz 
geringem Grade auch erreicht zu haben — nachzuweisen, da von einer all- 
gemeinen Glaubensiiberzeugung, von einer allgemeineren fides dogmatica be- 
ziiglich der Assumptio corporea weder bei den Theologen noch beim christlich- 
katholischen Volke, noch bei den Vatern und kirchlichen Schriftstellern in irgend- 
einer Epoche der Kirchengeschichte die Rede sein kann. Was etwa noch fehlte, 
diirfte durch die in der ,,Theol. prakt. Quartalschrift“ (1925) veréffentlichte 
Abhandlung ,,Die leibliche Himmelfahrt Maria und der Glaube der Kirche“ in 
ausreichendem MaBe nachgeholt sein. 

Hiermit glaube ich die kritische Revue iiber die ,,xneuen peremtorischen Ar- 
gumente“ fiir die Definierbarkeit der Corporalis assumptio b. Mariae beschlieBen 
zu dtirfen. 

IV. 

In dem Vorwort zu meinem Schriftchen (S. 4) habe ich die Frage der Definier- 
barkeit der Corporalis assumptio als ,,znoch lange nicht spruchreif* erklart. Die 
Gegenschrift P.Godts’ sowie die Remonstrationen von anderer Seite haben 
mich in dieser Uberzeugung nicht erschiittern kénnen. 

Im Gegenteil! 

1. Und eben darum ist mir nach wie vor das ungestiime Drangen in der 
Bewegung fiir die dogmatische Definition der vorzeitigen Auferstehung und leib- 
lichen Himmelfahrt der Gottesmutter, ,,namentlich das Hineintragen der Pro- 
paganda fiir die Dogmatisation dieser Lehre in weniger berufene Laienkreise, 


tantum ad theologicum. (Die Theorie des spanischen Theologen Marin-Sola, daB die Kirche 
auch blo& theologische SchluBfolgerungen dogmatisch definieren kann, und diese definierten 
SchluBfolgerungen von den Glaubigen fide divina zu glauben seien, ist noch zu neu und zu 
bestritten, als da8 ihr in unserer Frage eine ausschlaggebende Rolle zugebilligt werden kénnte.) 


334 


bei denen man eine tiefere Einsicht in die Frage kaum voraussetzen darf, die un- 
moglich die in der Sache liegenden theologischen Schwierigkeiten hinreichend 
liberschauen kénnen“, sehr antipathisch. 

Ich stehe mit diesem Empfinden nicht allein. So schreibt P. M. Reichmann 
S. J. in einer kurzen empfehlenden Anzeige meines Schriftchens in den ,,Kate- 
chetischen Blattern“ 1921, Nr. 11/12: ,,Der bekannte Verfasser macht in seiner 
vorztiglichen Schrift auf Bedenken und Schwierigkeiten aufmerksam, die nach 
seiner Auffassung beziiglich der Definierbarkeit der leiblichen Aufnahme der 
Gottesmutter bestehen. Er warnt mit Recht, Laienkreise mobil zu machen fiir 
Petitionen um Dogmatisation.‘ 

P. Godts unterstellt mir S. 16 die Ansicht, daB die Beschaftigung der Laien 
mit theologischen Fragen iiberhaupt im Prinzip zu verurteilen sei. 

Das ist durchaus nicht meine Meinung. Ich halte nur das Hineintragen der 
Propaganda fiir dogmatische Entscheidungen ,,in weniger berufene 
Laienkreise“ fiir inkonvenient. Laien mit hinreichender theologischer Vor- 
bildung — wie es die von Godts beispielsweise angefiihrten August Nicolas, 
Joseph de Maistre, Louis Veuillot, Leopold von Stolberg und Joseph Gérres 
waren — wollte und will ich die Beteiligung an der Diskussion theologischer 
Fragen keineswegs versagt wissen. 

Aber in der gegenwartigen Dogmatisationsbewegung handelt es sich um die 
Beiziehung der katholischen Laienwelt en masse, um die Massenmobil- 
machung des katholischen Volkes. Gegen diese wendet sich unsere Anti- 
pathie aus den oben angefiihrten Griinden. 

Gewisse Beispiele aus der Kirchengeschichte, auf die sich Godis S. 16 f. be- 
ruft, wie, daB Laien den Patriarchen Nestorius von Konstantinopel wegen 
haretischer AuSerungen wahrend der Predigt unterbrachen, daB ,,das Volk 
seinen Hirten exkommunizierte“, diirften doch als wenig vorbildlich erscheinen 
fiir regulare Zeiten und Verhaltnisse. Ebenso stellt der Hinweis auf den ,,bon 
sens des masses‘ und den ,,instinct divin‘ der katholischen Laien, welcher eher 
als ein theologisches Rasonnement erfiihlen und erkennen lasse, ,,was gegen die 
Herrlichkeit der Lieben Frau angehe‘‘, ein sehr gefahrliches Prinzip fiir die 
Praxis dar. 

2. §.31 und 90 beruft sich Godts auf das augustinische Wort: Amare videre 
est. GewiB schirft die Liebe die Sehkraft, aber andererseits kann auch die Liebe 
und die iibertriebene, vom niichternen Denken und Urteilen nicht kontrollierte 
Pietat auch die Augen blenden, daf sie etwas iibersehen, was in der Wirklich- 
keit der Beachtung wert ist und dessen Beachtung manchmal recht notwendig 
wire, und dafiir etwas sehen, was in der Wirklichkeit nicht vorhanden ist. Auch 
die Tugend der Pietas kann die Ziigelung durch den ntichternen, vom Glauben 
erleuchteten Verstand, durch die Prudentia nicht entraten. Beziiglich der 
Mariologie liefert die Kirchengeschichte hierftir hinreichende Beispiele. 

S. 30 bemerkt P.Godts zur Kritik meines Schriftchens: ,,Der Autor stellt 


33D 


sich nicht in die Reihe der gliihendén (ardents) Mariologen, die sich zur Devise 
bekennen: De Maria numquam satis; oder, De Deipara totum, quod est 
optimum. Was von dieser ,,Devise‘‘ zu halten ist, sagen uns theologische 
Autoritaten, wie Gerson, Petavius und Raynaud, an den von mir in der 
Theol. prakt. Quartalschrift“* 1921, S. 388, und 1925, S. 272, zitierten Stellen. 
Ich wiederhole auch hier das Wort: Eine absolut beste Mutter Gottes gibt es 
nicht und kann es ebensowenig geben als eine absolut beste Welt. Die wirklichen 
Vorziige und Privilegien der seligsten Jungfrau und Gottesmutter dtirfen nicht 
a priori konstruiert, sondern miissen aus der géttlichen Offenbarung konstatiert 
und bewiesen werden. 

3. Beziiglich der marianischen Kongresse, der internationalen sowohl 
als der regionalen, welche die Zentralherde fiir die Dogmatisationsbewegung dar- 
stellen, betont Godts S. 18, daB ein ,,sehr betrachtliches Element von Priestern 
und Ordensleuten an der Seite eines frommen Laienelements’ an denselben 
teilnimmt. 

Dabei bleibt jedoch bestehen, da& das fromme Laienelement die tiberwie- 
gende Mehrheit, das Gros der Teilnehmerschaft stellt, und der Zweifel darf wohl 
gestattet sein, ob eine derartig zusammengesetzte Versammlung das richtige 
Forum ist, um vor ihm schwierige theologische Kontroversen zum Austrag zu 
bringen und Dogmatisationen vorzubereiten. Die sonstigen guten Zwecke und 
guten Friichte dieser Kongresse sollen dabei unangetastet bleiben. 

Godts betont ferner a. a. O., daB die marianischen Kongresse ,,allzeit prdasi- 
diert, gefiihrt und kontrolliert werden von hervorragenden Theologen (sommités 
théologiques)“. 

Wir geben es gerne zu, da8 wirklich erstklassige theologische Krafte auf den 
bisherigen marianischen Kongressen mitgewirkt und sehr schadtzbare Arbeiten 
daselbst zum Vortrag gebracht haben. Aber was wir beanstanden, das ist die 
Einseitigkeit, womit daselbst, was die Dogmatisationsfragen anbetrifft, ge- 
arbeitet wird. Das Pro mag ja daselbst ausgezeichnete Vertretung finden, aber 
das Contra hat keine entsprechende Vertretung, eine kontradiktorische Be- 
handlung der betreffenden Kontroversfragen findet nicht statt, die Wage steht 
nicht ,,aequali lance‘. Die so sehr einseitig informierten und bearbeiteten Nicht- 
theologen fassen dann die von ihner gewiinschten und ihnen angetragenen, auf 
die Dogmatisation gerichteten, ihren religidser.Gefiihlen und ihrer Verehrung 
fiir die Gottesmutter sympathischen Beschliisse. Hierin liegt die Inkonvenienz, 
auf die ich im Vorwort zu meinem Schriftchen hindeuten wollte. 
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Psychanalyse und Seelsorge. 
Von Privatdozent Dr. theol. Theodor Miincker, Bonn. 


or einem Menschenalter! wurde von den Wiener Arzten Jos. Breuer und 

Sigmund Freud zur Beseitigung seelischer Stérungen ein Heilverfahren 
angewandt, das in seiner weiteren Ausgestaltung den Namen ,,Psychanalyse“ 
erhielt und bald allen Kreisen, fiir welche seelische Stérungen von irgendwelchem 
Belange sind, wie Irrenarzten, Erziehern, Juristen, Philosophen und Theologen, 
zu einer leidenschaftlichen Stellungnahme Anlaf gab. ,,Psychanalyse‘‘ wurde 
zu einem Schlagwort, an dem sich die Geister schieden. Das Verfahren war zu 
neu, um richtig gewtirdigt zu werden; und so wurde eine Angelegenheit rein 
wissenschaftlicher Erérterung, Erforschung und Bewahrung zu einem Kampf- 
gegenstand, der um so scharferen Widerspruch hervorzurufen imstande war, 
als das Verfahren mit psychologischen Vorstellungen und weltanschaulichen 
Gedanken verfilzt wurde, die allerdings Ungeheuerlichkeiten darstellen. So 
machte es sich die Kritik leicht, mit dem psychologischen und philosophischen 
Unterbau auch das ganze Heilverfahren, das gleichzeitig auch eine Forschungs- 
methode ist, abzutun. Ja, die ungliickliche Verquickung methodologisch streng 
zu scheidender Dinge lieB die psychanalytische Bewegung — denn von einer 
solchen kann man seit 1907 sprechen?, weil da die internationale Verbreitung 
einsetzte — bald in ,,Sekten“ zerfallen, die sich gegenseitig mit einem Eifer 
bekampften, der an die heftigsten Erregungen fritherer Religionsstreitigkeiten 
erinnert. Zwei Hauptstréme sind es, in welche die psychanalytische Flut sich 
geteilt hat, gekennzeichnet durch die Namen Freud und Adler, und jede der 
beiden Richtungen glaubt ihre Stellung nur in der tbertriebenen Betonung 
eines jeweils nur einseitig geschauten Wahrheitsmomentes sichern zu kénnen. 
Trotz einer gro aufgezogenen Anpreisungskunst konnten die Lehren der ge- 
nannten Manner sich noch nicht allgemeine Anerkennung erwerben, ein psycho- 
logisch verstandlicher Grund mehr, die Einseitigkeiten zu steigern. Und den- 
noch hat sie immer mehr an Boden gewonnen. Hielt sich die Fachpsychiatrie 
anfanglich stark ablehnend zuriick, so drangte ein Umschlag in der inneren Ent- 
wicklung dieser Wissenschaft, die am Ende des vorigen Jahrhunderts noch stark 
materialistisch eingestellt war, immer mehr dazu, die seelische Bedingtheit vieler 
seelischer Erkrankungen erkennen zu lassen. Das fiihrte notwendig zu einer 
vorurteilsfreieren Beurteilung der Psychanalyse. E. Michaelis gibt die Sach- 
lage richtig wieder, wenn er schreibt, da ,,die vollige Ablehnung der ganzen 
Richtung als ,psychische Epidemie‘, wie sie unter dem Eindruck tatsachlicher 


1 Das fiir die Geschichte der Psychanalyse grundlegende Werk ist: J. Breuer und S. Freud, 
Studien iiber Hysterie, Leipzig-Wien 1895. 

2 §. Freud, Zur Geschichte der psychoanalytischen Bewegung, Leipzig-Wien-Zirich 1924, 
28 ff. — Vel. auch A. Willwoll, Uber Psychoanalyse und Individualpsychologie, Stimmen der 
Zeit, CXI (1926), 402 ff. 
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Auswiichse und gewisser zu klarender Eigenheiten etwa von Hoche (Medizinische 
Klinik 1910) geschah, wissenschaftlich kaum noch Anhanger finden diirfte®". 
Bezeichnend ist das Urteil O. Bumkes, des jetzigen Inhabers des Miinchener 
Lehrstuhls Kraepelins, der gerade mit Riicksicht auf die Kriegserfahrung die 
Bedeutung des Erlebnisses als Anla& krankhafter Veranderungen des Seelen- 
lebens betont, wodurch auch eine Neueinstellung gegeniiber den Anschauungen 
Freuds herbeigefiihrt worden sei. ,, Auch wer alle Lehrsatze dieser sich sehr dog- 
matisch gebardenden Richtung ablehnt, wird nicht leugnen kénnen, daB sie als 
Sauerteig gewirkt hat, und da auch ihre erbittertsten Gegner (zu denen Freud 
mich sicherlich auch rechnen wiirde) viel mehr durch sie beeinfluBt sind, als 
aus gelegentlichen grundsatzlichen Bemerkungen geschlossen werden kénnte. 
Wir schelten alle iiber Freud‘, hat wahrend des Krieges einmal ein Forscher ge- 
schrieben, ,und bewegen uns doch alle in seinen Gedankengangen‘. In der Tat 
ware die ganze Auffassung der Kriegshysterie ohne Freud nicht mdglich ge- 
wesen4,“‘ A. Kronfeld, der die theoretischen Grundlagen der psychanalytischen 
Lehre mit einem ungemein tiefen erkenntniswissenschaftlichen Rustzeug ange- 
griffen hatte®, gibt in seinem Buche ,,Psychotherapie“® eine Wirdigung der 
Psychanalyse, die sich von den Einseitigkeiten und Ubersteigerungen Freuds 
fernhalt, den Wahrheitsmomenten aber véllig Rechnung tragt. Kiirzlich hat 
er ausdriicklich betont, sich durch vorurteilslose Hingabe an die Analyse von 
dem Zutreffen all der mannigfachen Tatbestande, welche die Freudsche Lehre 
behauptet, zum mindesten bei Neurotikern, Perversen und Sexualneurotikern 
iiberzeugt zu haben’. Somit 1a8t sich der frither gegen die Psychanalyse er- 
hobene Einwand, da die Fachpsychiatrie der Hochschulen die Richtung ganz- 
lich abweise, nicht aufrechterhalten. In dieser Hinsicht ,,bedeutet es viel, wenn 
bedeutende Forscher, wie Bleuler, Potzl, Schilder, L. Binswanger und, in weniger 
weitgehender Weise, auch Prinzhorn, Kretschmer, Reif, Storch sich immer mehr 
dem Boden der Analyse genahert haben®‘. Bei dieser Haltung der unmittelbar 
beteiligten Fachkreise erheischen die Forderungen der Analytiker, ihre Er- 
gebnisse fiir die Erziehung und selbst die Seelenfiihrung nutzbar zu machen, 
wenigstens eine Auseinandersetzung seitens der Erzieher und Seelsorger. Dring- 
licher wird diese Erérterung, wenn sogar das neue Verfahren der Analyse diesen 
Kreisen als Hilfsmittel fiir ihre Aufgabe in die Hand gegeben werden soll. Die 


* E. Michaelis, Die Menschheitsproblematik der Freudschen Psychoanalyse, Leipzig 1925,1. 

* O. Bumke, Neuere Methoden in der Psychologie, in C. Adam, Die Psychologie und ihre 
Bedeutung fiir die drztliche Praxis, Jena 1921, 131. — Ders. Das UnterbewuBtsein, eine 
Kritik, Berlin 1922, 43 f. 

5 A. Kronfeld, Uber die psychologischen Theorien Freuds und verwandte Anschuungen 
Arch. f. d. ges. Psych. XXII (1912), 130—248. 

8 A. Kronfeld, Psychotherapie?, Berlin 1925. 

” A. Kronfeld, Sexualpsychopathologie in G. Aschaffenburgs Handbuch der Psychiatrie 
spezieller Teil, VII/3, Leipzig-Wien 1923, S. 34. ; 

8 Kronfeld, a. a. O. 
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Bedeutung der hier vorliegenden Frage wurde auf protestantischer Seite schon 
lange erkannt. Der Ziiricher Pfarrer und Seminaroberlehrer O. Pfister empfahl 
sie bereits 1909 als seelsorgerliches Hilfsmittel®; auf Fachkonferenzen fiir Me- 
diziner und Theologen (Oktober 1924 in Hephata bei Treysa; September 1925 
in Blankenburg in Thiiringen; Oktober 1926 in Berlin) werden regelmaBig ein- 
schlagige Fragen behandelt, deren literarischer Niederschlag die von Dr. Karl 
Schweitzer herausgegebene Schriftenreihe ,,Arzt und Seelsorger‘‘ enthalt?, 
Das Berechtigte der Freudschen Methode, aber auch die Ablehnung seines fal- 
schen Systems kommt ebenso zum Ausdruck, wie Gedankengange Adlers nutz- 
bar gemacht werden. Die Spreu vom. Weizen zu sondern und die echten Wahr- 
heitskorner der analytischen Bewegung zu sammeln und auszuwerten, bemiihen 
sich seit mehreren Jahren auch auf katholischer Seite Arzte und Seelsorger. 
Auch hier fanden einfiihrende und stellungnehmende Kurse statt, z. B. mehrere 
in Homburg v. d. H.1!, Salzburg, Kevelaer!2, Karlsruhe!8, und Moraltheologen 


* O. Pfister, Psychanalytische Seelsorge und experimentelle Moralpaddagogik in protest. 
Monatsheften 1909; die psychanalytische Methode, Leipzig 1913; Was bietet die Psycho- 
analyse dem Erzieher?, Leipzig 1917,? 1923. Analytische Seelsorge, Gottingen 1927. 


10 Arzt und Seelsorger“’, Friedrich Bahn, Schwerin i. Meckl., seit 1926 bereits 11 Hefte: 
will das gesamte Grenzgebiet von Leib und Seele behandeln und beschaftigt sich eingehend 
auch mit den psychanalytischen Richtungen. — Im gleichen Verlag erschien neuerdings 
das analytisch orientierte Buch: Seelenkunde der weiblichen Jugend, 1927, herausgegeben 
von G. Fiillkrug, s. a. C. Haeberlin, Geschlechtsnot iind Seelsorge, Gotha 1927. 


11 Der Niederschlag ist in dem Schrifttum von Rhaban Liertz enthalten: Rh. Liertz: Wan- 
derungen durch das gesunde und kranke Seelenleben bei Kindern und Erwachsenen, Miinchen 
1923, 51926; Harmonien und Disharmonien des menschlichen Trieb- und Geisteslebens, 
Miinchen 1925; Seelenkundliches zum Charakterbilde Kénig Ludwig I!. von Bayern, zugleich 
ein Beitrag zur krankhaften Entartung des Ichtriebes in Narzissmus, Zeitschrift f. Psychiatrie, 
LXXXII (1926); Ludwig il., Konig von Bayern, Habelschwerdt, 1925; — Uber das Schuld- 
gefiihl, Habelschwerdt 1924. — Grundlegend ist vor allem: Uber SeelenaufschlieBung, ein 
Weg zur Erforschung des Seelenlebens, Paderborn 1926; fiir den Seelsorger besonders be- 
lehrend: Erziehung und Seelsorge, ihr Gewinn aus seelenaufschlieBender Forschung, Miinchen 
1927. — Vor den Toren der Ehe. Ein Buch fiir alle, die das Gliick der Ehe suchen, Reckling- 
hausen 1927. 


122 Religion und Seelenleiden I, Vortrage der Sondertagung des Verbandes def 
Vereine katholischer Akademiker in Kevelaer, hrsgeg. von W. Bergmann, Diisseldorf 1926. — 
Religion und Seelenleiden II, hrsgeg. von W. Bergmann, Diisseldorf 1927. 


13 Hier sprach R. Allers, der auch in der theologischen Fakultat Wien pastoralmedizinische 
Vortrage halt, bekannt durch seinen Beitrag: Uber Psychoanalyse, 16. Beiheft zur Monats- 
schrift fiir Psychiatrie und Neurologie, Berlin 1922; — ders., Psychologie des Geschlechtslebens 
in Kafkas Handbuch der vergleichenden Psychologie, 3. Bd., Miinchen 1922, 333—503; ders., 
Charakter und Ausdruck, ein Versuch tiber psychoanalytische und individualpsychologische 
Charakterologie in E. Utitz, Jahrbuch der Charakterologie, I. Bd., Berlin 1924, 1—40. 
Ig. Erhard, Seelische Ursachen und Behandlung der Nervenleiden, Herder 1925, ein wegen 
seiner leichten Verstandlichkeit als erste Einfithrung in die,Tiefenpsychologie zu empfehlen- 
des Buch. 
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wie Fr. Keller und J. Klug wiesen auf die Bedeutung des neuen Behandlungs- 
weges und der erzielten Forschungsergebnisse nachdriicklich hin™. 

Im folgenden soll gezeigt werden, wie weit die psychanalytische Forschung 
und das ihr zugrundeliegende Heilverfahren, fiir welches RhaSan Liertz das 
deutsche Wort ,,SeelenaufschlieBung“ vorschlagt, fiir den Seelsorger, dem gleich- 
zeitig ja auch erzieherische Belange obliegen, von Bedeutung ist. Eine solche 
Wiirdigung im Rahmen eines Artikels kann natiirlich nur wesentliche Ziige und 
Gesichtspunkte herausstellen und Hinweise geben, um ein tieferes Eindringen 
zu erleichtern und die gerade auf diesem Gebiete so leicht méglichen Irrwege 
kenntlich zu machen und zu versperren. Der Kampf um die Psychanalyse ist 
nur dem voll verstandlich, der die Geschichte des Verfahrens, die angewandten 
Begriffe und die eingeschlagenen Richtungen kennt. Seine Schlichtung 1aBt sich 
nur erwarten, wenn das psychologisch Berechtigte des Verfahrens reinlich 
von den einseitigen Ubertreibungen, den unwissenschaftlichen Verallgemeine- 
rungen und den weltanschaulich unhaltbaren Einschlagen des unterbauten 
Systems getrennt werden kann. Ist eine solche scharfe Scheidung wirklich 
méglich, dann ergibt sich auch fiir Erziehung und Seelsorge die Aufgabe, die 
wirklich wertvollen Ergebnisse der Forschung in den Dienst der seelsorgerlichen 
Arbeit zu stellen. Da& die hier vorliegenden verheiRungsvollen Ansatze nicht 
verkiimmern diirfen, dazu mahnte auf der ersten Kevelaerer Tagung der Karls- 
ruher Pfarrer Dr. Stumpf: ,,Nicht nur kritisieren und aburteilen, sondern in 
kritischem Mitarbeiten die Wahrheit aus den Verschlingungen des Irrtums und 
Vorurteils erlésen und damit neue schéne Wege alter Gutenhirtenarbeit zu er- 
schlieBen, muB unsere heilige gemeinsame Aufgabe sein?>.“‘ 


Wir geben: : 

l. eine Darstellung des psychanalytischen Verfahrens sowie des zugrunde- 
liegenden psychologischen Systems Freuds, unterziehen 

2. Verfahren und System der Kritik, wiirdigen 

3. die durch A. Adler erfolgte Weiterbildung der analytischen Bewegung und 
ziehen 

4. die Folgerungen, die sich aus einer methodisch gesicherten seelenaufschlieBen- 
den Forschung fiir die heilende und fiihrende Tatigkeit des Seelsorgers ergeben. 


I. 


Es bedeutete eine Forschererkenntnis ersten Ranges, als im Anfang der 
achtziger Jahre des vorigen Jahrhunderts im Gegensatz zu den damals herr- 
schenden materialistischen Anschauungen der beriihmte Pariser Nervenarzt 
Charcot die Lehre aufstellte, daB die Hysterie eine seelisch entstandene, durch 


ee eee ee ee a eee 
“4 Frz, Keller, SeelenaufschlieBende Forschung im ,,Das neue Reich“ VIII, (1926), Nr. 30, 
631. J.G. Klug, Die Tiefen der Seele, Paderborn 1926, 79—100; 166—170; 179 f. 
© Religion und Seelenleiden I, 233. 
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Vorstellungen hervorgerufene Krankheit sei. Im Anschlusse an Charcotsche Ge- 
dankengange versuchte Ende des genannten Jahrzehnts J. Breuer, hysterische 
Erscheinungen mit Hilfe der Hypnose zu beseitigen. In diesem Verfahren liegt 
die Wurzel zur spateren Psychanalyse. Breuer und Freud schufen damals in 
gemeinsamer Arbeit bereits eine Reihe der kennzeichnenden psychanalytischen 
Begriffel®. Ein Beispiel Brewers entwickle das mit dem Verfahren Gemeinte: 

Einer Kranken, die an einer Reihe von hysterischen Storungen litt, war es 
ohne ersichtlichen Grund plétzlich unméglich geworden, zu trinken, trotz der 
intensiven Hitze, die damals herrschte, und trotz groRen Durstes, unter dem 
sie litt. Sie nahm das ersehnte Glas Wasser in die Hand, aber so wie es die 
Lippen beriihrte, stieB sie es weg. Sie lebte nur von Obst und Melonen und 
dergleichen, um den qualvollen Durst zu mildern. In der Hypnose, die den 
Umfang des Bewufitseins zu erweitern und vergessene Erinnerungen zu wecken 
vermag, wurde die Ursache der Hemmung entdeckt. Mit allen Zeichen des Ab- 
scheues erzahlte die Dame, sie sei einmal auf das Zimmer ihrer englischen Ge- 
sellschafterin, gegen die sie iiberhaupt eingenommen war, gekommen und sei 
Zeuge gewesen, wie deren kleiner Hund, ,,das ekelhafte Tier,‘‘ aus einem Glase 
getrunken habe. Aus HOflichkeit habe sie nichts dariiber gesagt und den Ekel 
und Arger unterdritckt. Energisch gab die Patientin ihrem steckengebliebenen 
Abscheu Ausdruck, verlangte zu trinken, trank ohne Hemmung eine grofe 
Menge Wassers und erwachte aus der Hypnose mit dem Glas an den Lippen. 
Die Trinkstérung war beseitigt?’. 

Zweierlei ist hier bemerkenswert. Erstens: Im normalen WachbewuBtsein 
wuBte die Kranke nichts von der Ursache der Trinkstérung. Aus Hoflichkeit 
war das peinliche Erlebnis ,,verdrangt‘‘, vom BewuBtsein , abgespalten“, ,,unbe- 
wut‘ geworden. Es wird sich seiner nicht mehr erinnert. Damit ist der Ekel- 
affekt jedoch seelisch noch nicht erledigt. Er macht sich vielmehr in seiner 
ganzen Kraft geltend, wenn irgend etwas an den ,,abgespaltenen Komplex* 
erinnert. Das Ekelgefiihl heftet sich an die Vorstellung eines jeden Trink- 
geschirres, auch wenn es sich um ganz saubere Glaser handelt, und macht sich 
in der uniiberwindlichen Abneigung, Wasser zu trinken, geltend. So tritt eine 
seelische Hemmung und Sperrung ein. Deshalb wirken solche Affekte so stérend, 
weil sie sich an Vorstellungsgebilde kniipfen, zu denen sie verstandlicherweise 
in gar keiner Beziehung zu stehen scheinen. Das ganze Verhalten wirkt unver- 
niinftig, und doch fiihren keine Vernunftgriinde zur Uberwindung dieser soge: 
nannten ,,eingeklemmten Affekte“. Zweitens: Wenn aber das verdrangte Er- 
lebnis bewukt gemacht und der ,,zurtickgestaute Affekt*’ zur Auswirkung 
kommt, die Affektenergie ihre naturgemafe Erledigung durch ,,Abfuhr* findet, 


16 Der von Freud stammende Ausdruck Psychoanalyse ist sprachlich falsch gebildet, er 
miiBte lauten Psychanalyse und findet in dieser Form auch meist Verwendung. 
17 Breuer-Freud, Studien iiber Hysterie, Leipzig-Wien 1895; zitiert nach der dritten, 


unverdnderten Auflage 1916, 26f. 
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der Affekt ,,abreagiert’’ wird, schwindet die Hemmung und es tritt seelische 
Ausgeglichenheit ein. Denn das zuerst unterdriickte Erlebnis laBt sich jetzt in 
das bewuBte Erleben storungsfrei einordnen. So machten Breuer und Freud 
die grundlegende Beobachtung, daB Ausfiillung der Erinnerungslticken durch 
BewuBtmachung des Verdrangten und Entladung der aufgestauten Affekte 
hysterische Krankheitszeichen zur Heilung zu bringen vermochten. Dieses 
Verfahren bezeichneten sie als die psychokathartische Methode’®. Damit war 
der Grundstein zum spateren psychanalytischen Lebenswerk Freuds gelegt. 
Da das hypnotische Verfahren zur ErschlieSung des Unbewu8ten in manchen 
Fallen auf Schwierigkeiten stieB, es zudem nétigte, das Bewuftsein in einen 
Ausnahmezustand zu versetzen, strebte Freud nach einem gleichwertigen oder 
noch besseren Verfahren, um zu gleichem Heilerfolge zu kommen. Diese Be- 
mithungen fiihrten zur Psychanalyse, und zwar zunadchst zur Methode der 
freien Einfalle. Der dem Anblicke des Arztes entzogene, in eine bequeme 
Riickenlage gebrachte Kranke, der alle Ablenkung und Muskelanstrengung zu 
meiden hat, gibt eine genaue Erzahlung seiner Krankengeschichte. Vorher wird 
er aufgefordert, alles das zu sagen, was ihm durch den Kopf geht, auch wenn 
es ihm unsinnig oder widersinnig erscheint. Vor allem darf kein Gedanke oder 
Einfall darum ausgeschlossen werden, weil er beschamend oder peinlich sei. 
Gerade solche stérend empfundenen und gewéhnlich beseitigten Gedanken sind 
fiir Freud die wichtigste Spur, um auf verdrangte Erlebnisse zu stoBen. Denn 
gerade die bei ausgesprochenen Hysterikern zweifellos aufgewiesene Neigung, 
Peinliches abzuspalten, hindert auch bei den freien Einfallen selbst Normaler, 
daB gerade die unlustbetonten Erlebniszusammenhange — Jung nennt sie 
seelische Komplexe — wieder erinnert werden, deren Erledigung Befreiung und 
Lésung bringen wiirde. Wird der Komplex angeklungen, so macht sich ein 
, Widerstand“ gegen die BewuBtmachung geltend, und es tritt eine Stockung 
im Ablauf der Einfalle ein. Hier hat nun die Arbeit einzusetzen, die in der 
Reihe der freien Einfalle entstandene Liicke durch angestrengtes Nachdenken 
trotz des Widerspruches der Kritik und des verspiirten Unbehagens auszu- 
fiillen. Gerade in dem Widerstand erkennt Freud das gleiche Verhalten der 
Seele, das die Verdrangung herbeigefiihrt hat, indem sie aus einem gewissen 
Selbstschutz das Verdrangte nicht aufkommen lassen und damit seine Abfuhr, 
Erledigung und Verarbeitung verhindern will. Soist der Widerstand nach Freud 
eine stets sich erneuernde Verdrangung, daher fiihrt nur beharrliches Nach- 
denken an den Stellen, wo der Widerstand spiirbar wird, zum Auftauchen des 
Verdrangten. AuBer dem Verfahren der freien Einfalle kommen als weitere 
Zugange zum Unbewuften die planlosen, unbeabsichtigten Handlungen, die 
sogenannten Fehlleistungen, wie Versprechen, Vergreifen und andere, in Be- 
tracht. Freud geht von der Tatsache aus, da® bei einem plétzlichen Nachlassen 


** Die kathartische Methode ist von L. Frank (Ziirich) weiter ausgestaltet worden: 
L. Frank, Affektstérungen, Berlin 1913. 
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der Aufmerksamkeit ,,eine Schwadchung der niederhaltenden Krafte, eine Ver- 
minderung der Verdrangungsenergie!® einsetzt, so daB das Verdrangte wieder 
zum Vorschein kommt. 

Da die Aufmerksamkeitsspannung besonders im Schlafe nachla&t oder ganz 
ausgeschaltet wird, kommt auch hier das Verdrangte leichter zutage. Darum 
sind fiir Freud die Traume ein willkommener Anla8, unbewu8ten Komplexen 
nachzugehen. Denn gerade in Schlaf und Traum sucht alles seelisch Nicht- 
erledigte nach einer Befreiung. Freilich wirken auch in diesen Zustanden die 
das Unangenehme instinktiv verdrangenden Krafte und bewirken, daB auch 
im Traume das Verdrangte nicht in seiner urspriinglichen Erlebnisunmittelbar- 
keit, sondern in symbolischer oder entstellter Form auftritt. Die analytische 
Schule will aber gerade hier bestimmte GesetzmaBigkeiten bzw. typische Er- 
scheinungen erkannt haben, deren Kenntnis die Symbole und Entstellungen, 
die sich als sogenannte Verdichtungen oder Maskierungen zeigen, aufzuldsen 
vermag und zu den verdrangten Erlebnissen fiihrt. 

Um die Tatsache der Verdrangung und des Widerstandes besser zu verstehen, 
bedarf die Frage der Erorterung: Welche seelischen Inhalte unterliegen bzw. 
koOnnen diesen Verdrangungen unterliegen und setzen dann ihrer Bewubt- 
machung den kennzeichnenden triebhaften Widerstand entgegen? Es wurde 
schon angedeutet, da es sich um peinliche oder doch unangenehme Erlebnisse 
handelt. Dieser Charakter kommt ali den Erlebnisinhalten zu, welche mit be- 
stimmten Grundhaltungen und Belangen der Persénlichkeit unvereinbar sind. 
Daher konnen der Verdrangung alle Wiinsche, Neigungen und Strebungen ver- 
fallen, die den logischen, dsthetischen, sittlichen und religidsen Bedtirfnissen 
des Menschen widerstreiten. Dazu gehéren Abneigungen, Arger iiber jemand, 
Ha8einstellungen und daraus sich ergebende Wiinsche, wie z. B. Todeswiinsche 
gegen Eltern und Lehrer, aber auch alle Strebungen des Begehrens, demnach 
auch erotische und sexuelle Wiinsche. Alle solche Wiinsche kénnen, wenn sie 
im Widerstreit zu sittlichen Forderungen stehen, der Verdrangung unterliegen, 
miissen es aber nicht. Es gibt namlich drei Méglichkeiten, wie man sich zu solchen 
Strebungen verhalten kann, deren Erorterung Licht auf den Verdrangungsvor- 
gang zu werfen imstande ist. 

Erstens: Man 1a48t den genannten Neigungen und Trieben freien Lauf. Det 
Lebenstrieb wird einfach durchgesetzt, Hunger und Durst, aber auch der sich 
meldende Sexualtrieb einfach befriedigt, der mit uns im Wettbewerb stehende 
Mensch einfach beiseitegeschoben. Hier kommt es freilich nicht zu einer Stau- 
ung und Verdrangung der Triebenergie. Doch erhebt nicht allein das christlich- 
sittliche BewuBtsein, sondern jede verniinftige, iibervitale Werte anerkennende 
Sittlichkeit gegen eine solche Art der Lésung kraftvollen Einspruch; denn hier 
wird alle Sittlichkeit von Grund auf zerstért. Naturalistisch gesinnte Psycho- 


19 P. Schilder, Medizinische Psychologie, Berlin 1924, 146. 
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therapeuten, die sich auf diesen Standpunkt stellen und die durch ihre Arbeit 
gehobenen Komplexe in dieser Form zum Abreagieren bringen wollen, verkennen 
die Macht der geistigen Werthaltungen des Menschen, insbesondere die des Ge- 
wissens. Wo das Gewissen nicht ganz erstorben ist, fiihrt alle bewuBte Trieb- 
betatigung des egoistischen Menschen leicht zur Unterdriickung der Gewissens- 
auBerungen und schafft selbst neue Verdrangungen, die krankmachend wirken 
konnen. 

Der zweite Weg, Herr iiber widerstreitende Wiinsche und Neigungen zu 
werden, ist der der Triebsublimierung, der Triebveredelung oder Trieberhohung. 
In jedem Trieb steckt ein gewisses MaB von Energie, das in die Gesamtstruktur 
der Persénlichkeit eingegliedert ist und damit ihrer Herrschaft in gewissem 
Umfange untersteht. Alle sittliche Erziehung und religiés bestimmte Askese 
arbeitet darauf hin, durch Selbstbeherrschung eine Triebveredelung herbeizu- 
fiihren und die Krafte des Trieblebens den sittlichen Aufgaben und Zielen unter- 
und einzuordnen. 

Eine dritte Méglichkeit, zu den Trieben Stellung zu nehmen, ist die der Ver- 
drangung. Die mit bestimmten Lebensidealen — meist sind es sittliche, brauchen 
es aber nicht zu sein — als unvereinbar erkannten Triebregungen werden geistig 
nicht verarbeitet, ihre Kraft wird nicht zur Verwirklichung anderer Aufgaben 
umgeleitet. Auch eine ruhige Ablenkung und Hinlenkung des geistigen Blickes 
auf edle Wertziele wird nicht versucht, vielmehr findet eine krampfhafte Blick- 
abwendung oder eine gewaltsame Riickstauung der als unliebsam empfundenen 
Triebkrafte statt. Dadurch werden diese nicht vernichtet, auch kommt es nicht 
zu zweckmafiger Verwendung, vielmehr vollzieht sich eine Riickstauung, eine 
Verdrangung ins UnbewuBte. Meist wird diese Verdrangung eine spontane sein 
aus dem Bestreben heraus, das Unliebsame abzuschtitteln. Aber eine vollige 
Verdrangung findet oft nicht statt, vielmehr vollzieht sich, bildlich gesprochen, 
eine Trennung von Trieb und Vorstellung, wobei dann nur die Vorstellung ver- 
drangt wird. Im oben angefiihrten Beispiel wird der Arger iiber die Gesell- 
schafterin sowie der Abscheu vor dem Hund, Triebhaltungen, die aus H6flich- 
keit nicht , abreagiert’’, die aber auch nicht aus ethischen Griinden verarbeitet 
und tiberwunden wurden, auf Grund der besonderen hysterischen Veranlagung 
verdrangt; doch gelingt die Verdrangung nicht vollstandig, sie bezieht sich nur 
auf das auslésende Erlebnis, indem das Geschaute aus dem BewuBtsein heraus- 
gedrangt wird; der Affekt selbst aber bleibt erhalten und ,,heftet sich“ jedesmal 
an die Vorstellung eines Trinkglases, so da& die Kranke trotz starken Durstes 
nicht trinken kann. Freud redet von einer , Verschiebung“ der Affektenergie, 
die zu einer Zwangsbesetzung fiihrt, so daB eine seelische Hemmung die Folge ist. 

In anderen Fallen fiihrt der Verdrangungsvorgang zur Bildung von Ersatz- 
formen. Solche Ersatzformen sind z.B. die Zwangsvorstellungen. Eine etwa 
flinfzigjahrige Frau leidet von Zeit zu Zeit, wenn sie ein Messer erblickt, an der 
mit starken Angstgefiihlen verbundenen Zwangsvorstellung, sie miisse mit 
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diesem Messer eine in der Nahe befindliche Person erstechen. Eiae Analyse 
zeigte, daB sie im Alter von etwa fiinf Jahren einmal dem unsittlichen Angriff 
eines wesentlich alteren Bruders ausgesetzt war. Damals stieg in ihr der Wunsch 
auf, ein Messer zu nehmen und sich des aufdringlichen Bruders zu entledigen. Mit 
wachsendem Verstandnis empfand das in tiefster Seele verwundete Kind die 
Unerlaubtheit eines solchen Rachewunsches. Der Kampf zwischen Gewissen 
und Trieb fiihrte zur Verdrangung des unerlaubten Wunsches, aber auch des 
Erlebnisses, das ihn hervorgerufen hatte. Doch liegt nur eine Teilverdrangung 
vor. Die Wunschenergie wird gewissermafen gelist von dem Wunschziel, den 
Bruder zu toten, da es bewuBt verabscheut und heftig zuriickgestaut wird. Von 
dem urspriinglich triebhaft Erstrebten ist bewu8t nur die Vorstellung geblieben, 
den ersten besten zu téten, die als krankhaft oder doch widersinnig empfunden 
wird, die sich aber qualend ins BewuBtsein einschiebt, sich nicht verscheuchen 
la6t und sich immer wieder dem Willen aufdrangt. Die aus dem UnbewuBten 
wirkende Affektenergie erklart, da8 sich die Vorstellung, zu téten, so hartnackig 
festsetzt und mit Angst- und Schuldgefiihlen einhergeht?°. Diese Form der Er- 
satzbildung laBt die zugrunde liegenden Triebverdrangungen noch ziemlich klar 
erkennen. Die Verdrangungsdynamik macht aber oft noch griindlichere Arbeit, 
so da die seelischen Ersatzbildungen oberflachlich nicht mehr als solche zu er- 
kennen sind. Nur in ,,Masken‘ und ,,Symbolen“ 4uBern sich die unbewubt ge- 
wordenen Wiinsche und Neigungen oder in Angsten und Schuldgefiihlen. Die 
nichtbefriedigte, aber auch nicht durch Vergeistigung veredelte Sehnsucht nach 
Muttergltick vermag so zu einem Wunschdelirium zu fiihren, in welchem ein junges 
Madchen ein Stiick Holz als das ersehnte Kind wiegt. Kennzeichnend fiir die 
Umsetzung qualender Furchtgedanken in ein verkleidendes Symbol ist der 
Waschzwang. OberbewuBt beherrscht die Furcht das Seelenleben, schmutzig 
zu werden oder sich durch Krankheitstrager anzustecken. Dies fiihrt oft zu 
den sinnlosesten Ma8nahmen. In einem von R. Allers?! berichteten Falle wusch 
sich eine vierundzwanzigjahrige Kranke taglich acht Stunden, morgens und 
abends je drei Stunden lang, nach dem Mittagessen zwei Stunden. Sie ver- 
brauchte dabei jedesmal 24 Liter heiBes Wasser. Dieses muSte in einem beson- 
deren Topfe auf einem eigenen Ofen erhitzt werden. Die Mutter muBte das 
Wasser zutragen, weil die Kranke nichts anriihrte, auBer wenn sie Handschuhe 
anhatte. Schrankte sie mit groBSem Kraftaufwand ihre Waschungen ein, so 
traten qualende Empfindungen am ganzen Korper ein, Angstzustande, sie konnte 
dann an nichts anderes als an das Waschen denken. Nach Freud wiirde es sich 
hier um entstellte Schuldangst handeln. Etwa eine in frither Kindheit erfolgte 
Verletzung der sexuellen Reinheit aktiver oder passiver Art wurde mit Schuld- 


20 Dieses Beispiel ist entnommen E. Jahn, Wesen und Grenzen der Psychoanalyse, 
Schwerin 1927. An einem ahnlichen Vorgang, den ich nachpriifen konnte, sah ich die Rich- 
tigkeit bewahrheitet. ; 

21 R, Allers, Charakter als Ausdruck, 21. 
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angst erlebt und belastete das Bewu8tsein mit der Vorstellung, sittlich unrein 
zu sein. Den qualenden Vorwurf, der mit fortschreitender sittlicher Entwicklung 
immer peinlicher empfunden wurde, suchte die Seele zurtickzustauen, zu ver- 
dringen. Da jedoch die Verdrangung nicht vollstandig gelingt, schwindet der 
peinliche Gedanke nur oberbewuft. Aber der Affekt des Abscheues tiber die 
moralische Beschmutzung besetzt die mit der ersten Vorstellung leicht ver- 
kniipfbare Vorstellung der kérperlichen Unreinheit und fiihrt damit zum Wasch- 
zwang, der sich somit als eine Art Siihnehandlung darstellt. Trotz aller ober- 
bewuBten Vernunftgriinde halt die unbewuBte Vorstellung sittlicher Unrein- 
heit, die mit starkem Schuldgefiihl belastet ist, den Waschzwang im Dauer- 
zustand, da der Schuldaffekt und das daraus sich ergebende Streben nach Rein- 
heit keine oberbewu8te Verarbeitung und Einreihung in das Gesamt der see- 
lischen Erlebnisse findet??. 

So wird verstandlich, wie nach Freud zuriickgestaute unliebsame Vorstel- 
lungen und die damit verkniipften Affekte zu Zwangsbesetzungen, zu Ersatz- 
formen und symbolischen und maskierten Kompromi8bildungen fiihren koénnen. 
Aufgabe der Psychanalyse ist es, von den Hemmungen und Ersatzbildungen 
zu den Verdrangungen, von den Entstellungen zum Entstellten zu gelangen, 
um dann die aufgestauten Affekte entweder abzureagieren und damit zu losen 
oder — da dies meist aus sittlichen Griinden nicht angangig ist — durch seelische 
Verarbeitung die bewu8t gewordenen Erlebnisse stérungsfrei in den Erlebnis- 
zusammenhang einzuordnen. 

Es ist kein Zweifel, daB Freud genial gesehen und der Forschung mit dem 
Heilverfahren neue Wege gewiesen hat. Schon die eine Tatsache bedeutet 
gegentiber der materialistischen Richtung seiner Zeit einen groBen Fortschritt, 
da8 namlich bestimmte Stérungen auf seelische Ursachen zuriickgefiihrt werden 
und jetzt nicht allein die Frage gestellt wird, wie kommt es zu seelischen St6- 
rungen bezeichneter Art, sondern die, wie kommt es gerade zu diesen bestimmten 
Storungen. Auch bedeutet die Beseitigung der St6rungen durch Aufspiirung 
der sie letzthin bedingenden Erlebniskonflikte einen groBen Fortschritt im see- 
lischen Heilverfahren. Man geht hier den Stérungsquellen an die Wurzel und 
begntigt sich nicht mit einer bloBen Behandlung der Symptome. 

Es leuchtet freilich ein, da&8 die Handhabung eines solchen Verfahrens nicht 
leicht ist. Freud macht selbst auf die Schwierigkieten aufmerksam. Meist wird 
es sich namlich nicht um eine einzelne Verdrangung handeln, vielmehr wird 
eine Fiille von Widerstandskraften zu iiberwinden sein. Wenn es schon recht 
miihselig ist, eine Verdrangung aus dem UnbewuBten aufzuspiiren, welche Ar- 
beit muB es sein, alle die Verdrangungen, die aus falscher Seelenhaltung immer 
wieder von neuem vollzogen wurden, aus den Tiefen zu heben! Darum bean- 


2 Vel. L. Bopp, Moderne Psychanalyse, Katholische Beichte und Paddagogik, Kempten 
1923, Ihm dient hier das treffende Beispiel von Waschzwang, das Shakespeare in seinem 
Drama ,,Macbeth“ gibt, zur Einfiihrung und Erlauterung der psychanalytischen Begriffe. 
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sprucht nach Freud das analytische Verfahren lange Zeitraume. Freud selbst 
rechnet mit einem halben bis drei Jahren. Doch macht er darauf aufmerksam, 
dab ihm als Arzt naturgemaB nur schwerere Falle zur Behandlung gekommen 
sind. Aber auch dann, wenn nicht alle Verdrangungen riickgangig zu machen 
sind, sei auch bei unvollstandiger Kur Hebung des Allgemeinzustandes zu er- 
warten*s, eine Tatsache, welche allerdings bei gut durchgefiihrten Analysen — die 
librigens heute nicht mehr die langen Zeitraume beanspruchen — immer wieder 
bestatigt wird. 

Der bisher erdrterte Heilweg ist ernstester Beachtung wert. Der Widerstand 
gegen die Freudsche Lehre bezieht sich denn auch weniger auf das Verfahren 
als auf den weiteren Ausbau seines Systems, das in seiner eigenartigen Sexual- 
theorie ausmiindet. Wie es zu diesem ,,Grundpfeiler der Theorie‘ kam, ist 
kurz darzutun. Indem Freud die seelischen Erschiitterungen, die zu Verdran- 
gungen gefiihrt hatten, immer weiter in die Tiefe verfolgte und schichtweise 
die verdrangten Erlebnisse aufzuzeigen versuchte, meinte er, in dieErinnerungs- 
schichten der friihesten Kinderjahre zu gelangen und kam zu der Uberzeugung, 
dafB es in letzter Linie Ereignisse des Sexuallebens seien, die den ablehnenden 
Affekt hervorgerufen hatten und dann verdrangt worden seien, auch in solchen 
Fallen, wo eine banale Emotion nichtsexueller Art den Ausbruch der Krankheit 
veranlaBt hatte. Ohne diese sexuellen Traumen — d.h. die schockartigen, er- 
schtitternden Kindheitserlebnisse — in betracht zu ziehen, kOnne man weder 
die Symptome aufklaren, noch deren Determinierung verstandlich finden, noch 
ihre Wiederkehr verhiiten. Somit erschien die unvergleichliche Bedeutung 
sexueller Erlebnisse fiir die Lehre von der Entstehung der Psychoneurosen 
unzweifelhaft festgestellt, und diese Tatsache ist auch bis heute einer der Grund- 
pfeiler der Theorie geblieben?*. Spater nahm Freud an dieser Auffassung einige 
Richtigstellungen vor. Auf jeden Fall sollen es aber fast stets verdrangte sexu- 
elle Erinnerungen sein, die fiir die Krankheitszeichen verantwortlich zu machen 
sind. 

Nun ist es Freud selbst aufgefallen, daB auch bei normal gebliebenen Per- 
sonen Sexualerlebnisse in friiher Jugend vorlagen, ohne da es aber zu einer 
Verdrangung gekommen ist. Damit erhebt sich auch auf Freudschem Boden 
die Frage: warum schaden dem einen die Sexualerlebnisse der Kindheit nicht, 
warum schlagen sie bei anderen dagegen in neurotische Erscheinungen (meist 
sind es hysterische oder Zwangserscheinungen) um? Den Grund sieht Freud in 
der individuellen Anlage, die in letzter Linie entscheidet, ob unliebsame Erleb- 
nisse verdrangt werden oder nicht, und zwar falle hier die Sexualanlage aus- 
schlaggebend ins Gewicht. Auf Grund seiner ,analytischen Erfahrungen“ und 


28 §. Freud, ,,Die Freudsche psychoanalytische Methode“, Mitteilungen des Autors in 
Léwenfeld, Die psychischen Zwangserscheinungen, Wiesbaden 1904, 55. 
24 Freud, ,,Meine Ansichten tiber die Rolle der Sexualitat in der Atiologie der Neurosen 


in Léwenfeld, Sexualleben und Nervenleiden®, Wiesbaden 1914, 315—322. 
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seiner — durch einen, wie wir noch sehen werden, circulus vitiosus gewonnenen — 
Deutungsergebnisse nimmt Freud an, daB die Sexualanlage des Kindes keines- 
wegs schon die Gesamtrichtung aufweist, wie sie auf Grund der auBeren Ge- 
schlechtsmerkmale vermutet werden sollte, vielmehr sei die Sexualitat des 
Kindes noch nicht auf bestimmte Objekte gerichtet, und es bestehe die Moglich- 
keit, daB der Trieb sich in Richtungen entwickele, die, wenn sie beim Erwach- 
senen fest eingeschlagen sind, pervers genannt werden. In diesem Sinne nennt 
er die kindliche Geschlechtsanlage so ungliicklich wie méglich: ,,polymorph- 
pervers’. Zur Vermeidung von Mifverstandnissen ist aber hier darauf hinzu- 
weisen, da Freud den Begriff der Sexualitat weiter faBt, als das in der gewohn- 
lichen Ausdrucksweise, aber auch in der Wissenschaft geschieht. Er versteht 
unter Sexualtrieb, libido, den im Organismus sich 4uBernden Lebensdrang, der 
aus sich alles das zu besetzen und zu durchdringen vermag, was zum Bereiche 
der Ich- sowie der Du-Erlebnisse gehért, der also den Menschen nach seiner 
individuellen und sozialen Seite im weitesten Sinne meint, besonders aber in 
seinen organisch gebundenen Ich- und Du-Trieben. Der Sexualtrieb im Freud- 
schen Sinne ist daher mit Recht als organisch gebundenes Lustgefiihl — und 
zwar ist dies im weitesten Sinne gemeint — bezeichnet worden?>. Nur diese 
weitere Fassung macht es verstandlich und gibt Freud ein Scheinrecht, auch 
von einer kindlichen Sexualitat zu sprechen, das Saugen des Sduglings einen 
Akt sexueller Befriedigung zu nennen und das Interesse des Kindes an seinem 
K6rper, die Freude an seinen Bewegungen als Autoerotik zu bezeichnen. Ist 
diese kindliche ,,Autoerotik‘’ durch die erwahnte lustbetonte Triebbefriedigung 
gekennzeichnet, so laBt doch seine Auffassung der spateren Organisationsform 
der libido erkennen, daB es sich bei den friitheren Stufen der Erotik nicht nur 
um eine Analogie zur Sexualbefriedigung der Erwachsenen handelt, sondern 
daB diese sogenannte Vorlust zum mindesten engste Verwandtschaft mit den 
spezifisch-sexuellen Lustgefiihlen bei ausgereifter Sexualitat hat. Es erwache 
im Kinde der aktive und passive Schautrieb, der Riechtrieb, eine gewisse Freude 
an dem als nicht anstandig Verpénten, der Duldertrieb, der Qualertrieb, die 
Neigung zur SelbstentbléBung. Freud nennt diese Triebregungen sexuelle Par- 
tialtriebe, weil sie nicht dem Zwecke der Selbsterhaltung dienen, sondern 
»immer wieder dazu verwendet werden, durch ihre geeignete Reizung einen 
gewissen Beitrag von Lust zu liefern, von der die Steigerung der Spannung aus- 
geht, welche ihrerseits die nétige motorische Energie aufzubringen hat, um den 
Sexualakt zu Ende zu fiihren?**, Damit ist aber die Zugehérigkeit dieser Triebe 
zur Sexualsphare im engsten Sinne ausgesprochen, und sie sind tatsdchlich die 
Elemente, die bei weiterer organischer Entwicklung ,,dem Primat der Genital- 
zone untergeordnet werden“. Diese Zusammenfassung der Einzeltriebe voll- 


ae EB. Jahn. a. as Oui 20. 


*® Vel. zu diesem Zitat Homburger, Vorlesungen iiber Psychopathologie des Kindesalters, 
Berlin 1926, 629. 
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ziehe sich erst in der Pubertat, die damit die richtige und normale Objekt- 
beziehung erhalte. Freilich komme es bei der Zusammenfassung nicht immer 
zur Ausbildung der normalen Triebrichtung. Besonders zeige sich in der be- 
ginnenden Pubertat eine unverkennbare Zielunsicherheit, so daB die sexuelle 
»Objektwahl“ die Breite des Normalen verlassen und abwegig werden konne. 
Entweder nehme der einzelne Partialtrieb eine iibermaBige Entwicklung, oder 
starke Einwirkungen in Kindheit und Pubertaét vermégen die normale Objekt- 
findung zu verhindern und in krankhafte Richtung abzubiegen. So entstiinden 
die Perversionen des Geschlechtstriebes, deren Richtung durch den Sexual- 
einzeltrieb bedingt sei, der nicht zur normalen Verarbeitung gelange bzw. vor- 
zeitig gereizt worden sei. Oder aber der Mensch bleibe in der infantilen Sexuali- 
tat stecken, dann komme er aus der ,,Fixierung‘‘ an das eigene Ich nicht mehr 
los, so daB die kindliche Selbstverliebtheit zu einer sexuell-sinnlichen Liebe zum 
eigenen K6rper, zum eigenen Ich sich entwickele, eine Erscheinung, welche 
Freud als NarziBmus bezeichnet. Gelinge die Verarbeitung der Partialtriebe 
nicht, so bestehe noch eine Méglichkeit: Es kamen namlich die tibermaBig stark 
angelegten Triebe aus sittlichen oder sonstigen Griinden zur Verdrangung, 
wurden damit von der Erreichung ihres Zieles abgehalten und gelangten 
hochstens in bestimmten Krankheitszeichen zum Ausdruck. Das Ergebnis 
k6nne ein anndhernd normales Sexualleben sein — meist jedoch ein einge- 
schranktes —, aber erganzt durch die neurotische Krankheit. Die alten Re- 
gungen seien nicht erloschen, auBerten sich aber auch nicht als Perversionen, 
vielmehr trate Neurose infolge des Verdrangungsumschlages an ihre Stelle. 
Weil sie ein meist angstbedingter Sicherungsversuch gegen die verdrangte In- 
fantilsexualitat seien, bezeichnet er sie als das ,, Negativ der Perversion‘‘?’. Solcher 
Verdrangung unterliege besonders eine Form der Infantilsexualitat, deren allge- 
meingiiltige Aufstellung mit Recht gré8ten Widerspruch erfahren hat und die 
ein so wohlmeinender Kritiker wie Jahn als die grauenhafteste Theorie der 
Psychoanalyse bezeichnet hat, den sogenannten Oedipuskomplex*’. Er hat seine 
Bezeichnung von dem griechischen Mythus, nach welchem der Sohn seinen Vater 
erschlagt, um seine Mutter zu freien. Freud will damit die Tatsache bezeichnen, 
daB schon in friiher Kindheit die ,,Autoerotik’‘ durchbrochen wird, indem die 
Liebe des Kindes sich auf ein anderes Ich richtet, und zwar zunachst auf die 
Mutter. Da ihm alle Liebe zundchst rein triebhaft auftritt (ehe namlich ihre 
Sublimierung erfolgt), so sei auch die Liebe des Kindes zur Mutter, insbesondere 
die des Sohnes, eine sinnliche Neigung, getragen von dem Wunsche, die Mutter 
ausschlieBlich zu besitzen, dem dann ein eifersiichtiger VaterhaB naturgemah 
folge. Gerade dieser sogenannte Inzestwunsch und der daraus sich ergebende 
Verdrangungskomplex ist fiir Freud von besonders grofber Bedeutung hinsicht- 


27 Freud, Drei Abhandlungen zur Sexualtheorie, Leipzig-Wien 1905, 41921. Vgl. Kornfeld, 
Wber die psychologischen Theorien Freuds usw., Arch. f. d. ges. Psych. XXII (1912). 164. 
ae Jolin, araoO.,2t< 
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lich der Entstehung der Neurosen, indem das sittliche BewuBtsein oder die 
Kulturschranke zur Verdrangung der Inzestwiinsche wie zur Zuriickstauung des 
Vaterhasses fiihren. Die seelische Entstehung des ,,Kastrationskomplexes“ 
hangt damit zusammen, insofern das Kind aus schlechtem Gewissen gegen den 
Vater dessen Rache fiirchtet. 

Die Gegnerschaft gegen die Freudsche Sexualtheorie muSte sich tiber den 
Rahmen der medizinischen und psychologischen Kreise um so mehr hinaus er- 
strecken, je mehr er seine psychologischen Aufstellungen zur Grundlage einer 
Weltanschauung, der sogenannten psychanalytischen, zu machen sich bemunhte. 
Freud bleibt bei der Aufstellung seines Weltbildes ganz in biologischen Trieb- 
strukturen stecken. Verdraingung oder Sublimierung sind die einzigen Faktoren, 
welche héhere geistige Leistungen und die gesamte Kultur herbeigefiihrt haben 
sollen, so da8 diese fiir ihn nur ein Epiphanomen des Lebenstriebes sind. Soziale 
Ordnung, Sittlichkeit, Religion entstanden aus der Verdraéngung infantiler 
Triebe, deren Auswirkung sich als unzweckmaRig erwiese, oder aus der Subli- 
mierung der Sexualitat, die sich so in verschiedenen Formen auswirkt. Gott 
ist z. B. fiir ihn nichts anderes als die kindlich idealisierte Vatervorstellung, 
das Gewissen ein Ergebnis seelischer Erlebnisse, das auf Verdrangungen des 
Oedipuskomplexes mit nachfolgender Vateridentifizierung beruhen soll?*. In 
unserem Zusammenhang ertibrigt. es sich, hierauf naher einzugehen. 


De 


Eine Kritik der Freudschen Anschauungen muBf sich in einem nur orien- 
tierenden Uberblick auf das Notwendigste beschranken, insbesondere kann der 
weltanschauliche Uberbau nur fliichtig berithrt werden. Dafiir beansprucht die 
Wiirdigung des psychanalytischen Verfahrens fiir Heil- und Erziehungszwecke 
um so mehr unsere Aufmerksamkeit, zumal wenn es sduberlich von den ein- und 
ubergebauten Anschauungen getrennt werden kann. 

Die Kritik der psychanalytischen Weltanschauung ist eine innere und 
duBere. Als innere Kritik tadelt sie die ungerechtfertigte Verallgemeinerung 
des Verdrangungsgedankens. Ergebnisse von Verdrangungen werden dort ge- 
sehen, wo urtimliche Seelenregungen, wie z. B. im Gewissen die sittliche Anlage, 
sich 4uBeren, und mit Recht ist gezeigt worden, daB der fruchtbare Gedanke 
der Sublimierung im Aufbau des psychanalytischen Weltbildes eine falsche 
Anwendung und Deutung erfahren hat**. Die auBere, von der festen Stellung 
einer bestimmten Weltanschauung aus geiibte Kritik erweist das psychanaly- 
tische Weltbild als einen unhaltbaren, im letzten Grunde biologistischen Rela- 
tivismus. So sicher es ein groBes Verdienst bedeutet, da8 Freud zu Beginn seiner 
schriftstellerischen Tatigkeit gegentiber der materialistischen Seelenauffassung 


*® S. Freud, Massenpsychologie und Ichanalyse, Wien 1921, 66 ff. Ders. Das Ich und 
das Es, Wien 1923, 31 ff. 
8° Vgl. hierzu das Liertzsche Schrifttum und die folgenden Anmerkungen. 
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die seelische Entstehung krankhafter Erscheinungen betonte, so hat seine Psy- 
chologie doch nicht das Ganze der Seele wieder zu entdecken vermocht. Darin 
liegt seine Tragik, da& er in der Psychologie der Triebe stecken bleibt und alles 
hohere geistige Leben nur als Auswirkungserscheinung des Triebgrundes zu 
deuten vermag. Zeitlos geltende, objektive, allgemeingiiltige und notwendige 
Wahrheiten und Werte kennt sein System nicht. Mit diesem biologischen 
Psychologismus und Relativismus ist notwendig ein fatalistischer Determinismus 
gegeben. Eine sittliche Freiheit des Willens, die sich fiir objektive Werte und 
ihr unbedingtes Soll entscheidet, hat in seinem System keinen Platz. Die folge- 
richtige Durchfiihrung seiner Weltanschauung fiihrt schlieBlich zu einem pessi- 
inistischen Skeptizismus, da nach Freud der Mensch im Grunde seines Wesens 
schlechter ist, als er oberbewuBt denkt, weil ja auch seine Tugend zuletzt von 
Triebverdrangungen lebt?*. Kein Wunder, wenn folgerichtige Anhanger solcher 
psychanalytischer Weltanschauung das Leben theoretisch und praktisch ver 
werfen, wie der Verfasser des Buches ,,Das BewuBtsein als Verhangnis‘ kiirzlich 
frei in den Tod ging®?. Uber die Bedeutung der Psychanalyse vom weltanschau- 
lichen und theologischen Standpunkte hat Linus Bopp Bedeutungsvolles ge- 
sagt, 

Scharfe Kritik nat vor allem die Freudsche Psychologie erfahren, insbesondere 
seine Sexualpsychologie. Sie steht tatsdchlich, wenn auch nicht grundsatzlich, 
in engster Beziehung zu seinem therapeutischen Verfahren, wie Freud es ver- 
steht und handhabt. Ihre kritische Besprechung erfolgt daher am besten in Ver- 
bindung mit einer Wiirdigung seines Heilverfahrens. 

Die Tatsache des seelisch UnbewuBten wird heute von den Seelenforschern 
mehr und mehr anerkannt. Beim psychisch UnbewuBten denkt die Psych- 
analyse aber nun nicht in erster Linie an solche Erlebnisse, die durch Vergessen 
unbewuft geworden sind, unter normaler Einstellung aber wieder erinnert werden 
kénnen, vielmehr nimmt sie auch solche unbewu8t gewordenen Erlebnisse an, 
welche nicht oder nur unter besonderen Umstanden wieder bewu8t werden 
kénnen. Vom Standpunkte der theoretischen Psychologie aus ist gegen ein 
solches psychisch UnbewuBtes nichts einzuwenden, auch nicht gegen die An- 
nahme, da& das unbewu8t Psychische im Unbewu8ten durch Verschmelzen, 
durch Vorstellungsverbindungen, durch Gefiihlsiibertragungen arbeiten kann*. 
DaB das UnbewuBte natiirlich nicht irgendwie aus der Ganzheit der Persénlich- 


31 EF. Michaelis, Die Menschheitsproblematik der Freudschen Psychoanalyse, Urbild und 
Maske, Leipzig 1925, 115. 

32 A, Seidel, Das BewuBtsein als Verhangnis, Bonn 1927. 

33 Siehe die treffenden Ausfiihrungen von L. Bopp, a. a. O., 43 ff, 97 ff.; ferner L. Bopp, 
Katholizismus und Psychoanalyse in ,,Der Katholizismus als Losung grofer Menschheits- 
fragen“‘, Innsbruck 1925, 49—93; ders., Theologisch-padagogische Beurteilung der Psycho- 
analyse und Individualpsychologie in Religion und Seelenleiden I, 1925, 191—213. 

84 A, Miiller, Psychologie, Berlin-Bonn, 1927, 285. 
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keit herausfallen und in dem Sonderdasein eines zweiten Ichs gedacht werden 
darf, ist von Bergmann gut bemerkt worden*®®. Es ist ein und dieselbe Person- 
lichkeit, in der eine Reihe von seelischen Vorgangen, bewuBte und unbewuBte, 
ablaufen. Die Annahme des seelisch UnbewuBten erklart eine Reihe von see- 
lischen Vorgangen. Janet hat dies besonders fiir die hysterischen Erscheinungen 
nachgewiesen, die er auf ins UnbewuBte abgespaltene BewuStseinsinhalte zurtick- 
fiihrt?*. Jaspers weist die grundsatzliche und tatsachliche Bedeutsamkeit eines 
abgespaltenen Seelenlebens fiir die Erklarung vieler pathologischer Falle auf®’. 
Auch sprechen die sogenannten posthypnotischen Erscheinungen dafiir, daB 
Strebungen ins BewuBtsein hineinzuragen vermégen, die nur unter Voraussetzung 
unbewuBter Zusammenhange erklarlich sind. Aber auch fiir das normale Leben 
ist die Nichtbeteiligung unbewuBter Vorgange nicht zu bezweifeln. Die spon- 
tane Abneigung einer neuen Bekanntschaft gegentiber ist dem BewuBtsein oft 
schwer erklarlich. Selbstbesinnliches Nachforschen wird aber meist finden, da& 
die Ablehnung auf bestimmte Ziige zuriickgeht, welche dem neuen Bekannten 
mit jemandem gemeinsam sind, der irgendwie einmal unsere Ablehnung erfuhr. 
Die 4uBere Ahnlichkeit klingt unbewuBt das friihere Erlebnis an und 1a8t den 
mit ihm verbundenen Gefiihlston wach werden, ohne da aber die Vorstellungs- 
seite dieses Erlebnisses in der Erinnerung auftauchen miifte. 

Wie es unbewuBte, das oberbewuBte seelische Verhalten beeinflussende Vor- 
gange gibt, so ist der Psychanalyse auch die Tatsache der Verdrangung zu- 
zugeben. Diese Erscheinungen sind verstaéndlich aus dem zweckvollen Ver- 
halten der Seele, welche aus einem gewissen Selbstsicherungsstreben heraus 
alles das triebmaBig aus dem Bewuftsein auszuschalten sucht, was asthetischen, 
ethischen oder sonstwie hochgeschatzten Werten widerstrebt. Es findet eine 
Blickabwendung statt, die gar nicht bewu8t und gewollt zu sein braucht, sondern 
triebmaBig sich einstellt und haufig zu den Erscheinungen der Verdrangung 
fuhrt; jedoch ist hervorzuheben, daB® die Seele auch oft bewu8t und aktiv an 
dem Vorgang der Verdrangung beteiligt sein kann. Es ist wichtig, anzumerken, 
daS die Verdraéngung sich nicht allein auf irgendwelche sittlich verurteilten 
und darum unliebsamen Erlebnisse erstreckt, vielmehr kénnen auch umgekehrt 
sittliche Wertungen, kann die Stimme des Gewissens durch seelische Verdrin- 
gungsarbeit unwirksam gemacht werden, eine Tatsache, welche Freud nicht 
gesehen hat. So kénnen auch willkiirliche und unwillkiirliche Verdrangungen 
von Gewissensregungen ebenso Schuld an seelischen Regelwidrigkeiten tragen, 
wie die Analytiker Freudscher Richtung allein verdrangte Lebenstriebe dafiir 
verantwortlich machen. 

Besteht der Verdrangungsbegriff zu Recht, so ist auch sein Korrelat, der 
Begriff des Widerstandes, damit psychologisch sichergestellt. Wenn namlich 
SU Te "eg eee ea ea ta ne 


> Religion und Seelenleiden, I, 165. 
86 Janet, L’automatisme psychologique®, Paris 1910. 
7 K. Jaspers, Allgemeine Psychopathologie?, Berlin 1923, 174f. 
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der Versuch gemacht wird, das Verdraingte aus dem Unbewuften zu heben, 
duBert sich die Verdrangungsneigung als Widerstand. Daf es im iibrigen ein 
sinnvolles Verhalten der gesamten Persinlichkeit ist, die zu Verdrangungen und 
Setzungen von Widerstanden fiihrt, mu8 deshalb hervorgehoben werden, weil 
Freud zur Erklarung der Verdrangungen eine rein kausal-energetische Theorie 
aufgestellt hat, die zwischen Unter- und OberbewuBtsein das sogenannte ,, Vor- 
bewuBtsein‘ als ,,zensurierende Instanz‘ einschaltet, welche alles Unliebsame 
verbannt und héchstens psychische Ersatzbildungen gestattet. Es wiirde hier 
zu weit fihren, alle ,, Freudschen Mechanismen“ zu beurteilen, sowie die Unhalt- 
barkeit der rdumlichen Einteilung der Seele in verschiedene Schichten aufzu- 
weisen und auch sonstige Aufstellungen der Freudschen Psychanalyse zuriick- 
zuweisen. Seelisches Geschehen, auch unbewuBtes, verlauft niemals raumlich, 
nur zeitlich. Die Freudschen popularen Begriffe haben daher nur als Bilder 
Wert, aber eine Kritik dieser seiner Begriffe erschiittert nicht die tatsdchlich 
vorhandenen seelischen Grundlagen seines Verfahrens, die viele Gegner mit der 
formalen Kritik der Begriffe glaubten abtun zu kénnen. 

Die verdrangten Komplexe sind nun — darin besteht das Freudsche Heil- 
verfahren — aus dem Unbewuften hervorzuholen und einer richtigen seelischen 
Verarbeitung zu unterstellen. Erleichtert wird diese Arbeit dadurch, daB das 
Peinliche ja nicht ganz verdrangt ist, der Widerstand vielmehr nur soweit geht, 
das Verdrangte in symbolischer Form zuzulassen. Da8 das urspriingliche Ver- 
fahren der Hypnose durch Gedachtniserweiterung und seelische Sammlung im- 
stande war, zu verdrangten Erlebnissen vorzustoBen und die seelische Heilung 
einzuleiten, lehren die Beispiele der ersten Verdffentlichungen Breuers und 
Freuds. Auch Bergmann berichtet von einer hochgradig nervésen Person, die 
an schweren Zwangszustanden litt und unfahig war, eine ruhige Beichte ab- 
zulegen. Auch ihm gelang es in der Hypnose, einen verdrangten Komplex, 
ndmlich das Erlebnis eines unsittlichen Angriffes, festzustellen, das aus dem 
BewuBtsein verdrangt war, jetzt aber wieder zu Zwecken des Heilungsvorganges 
bewuBt gemacht wurde**. Die Psychanalyse will auf anderem Wege den ,,Sym- 
bolen“ die ,, Maske‘‘ nehmen und zum ,,Urbild“ vorstoBen, da ihr die hypnotische 
Methode zu primitiv und 6fters ungeniigend erscheint®*. Beim Weg der freien 
Einfalle sind die Pausen, Liicken und Verlangsamungen Anzeichen dafiir, daB 
hier verdrangte Komplexe vorliegen. Dem Widerstande zum Trotz wird hier 
nun eingesetzt, um neue Einfalle zu sammeln. Gerade die peinlichsten Gedanken 
seien fiir die Auffindung des Verdrangten besonders wichtig. Jung*® hat diese 


88 W. Bergmann, Die Seelenleiden der Nervdsen, ? u. * Freiburg 1922, 207. — Vgl. auch 
Liertz, SeelenaufschlieBung, 63, wo ein 4hnlich gelagerter Fall Heilung durch das seelenauf- 
schlieBende Verfahren findet. 

39 C,G. Jung, Das UnbewuBte im normalen und kranken Seelenleben®, Ziirich 1926, 34. 


40 C,G. Jung, Journal fiir Psychologie und Neurologie, III, Bd. (1404) — IX Bd. (1907). 
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Methode in den sogenannten Assoziationsexperimenten* auf ihren theoretischen 
Wert hin untersucht und den Nachweis gefiihrt, daB die Reaktion auf ein Reiz- 
wort dann besonders verlangsamt ist, wenn das Reizwort einen unlustbetonten 
Komplex anriihrt. Jung selbst bewertet diesen Weg als geeignet, eine zwar um- 
fangliche, aber oberflachliche Orientierung iiber den unbewuBten Komplex zu 
geben’. Jaspers kennzeichnet ihn dahin, da er zu haufig tiberzeugenden, aber 
immer unsicheren Schliissen fiihrt*?. Kronfeld, der scharfe methodologische 
Kritiker des Systems, muBte auch frither bereits zugeben, daB die Liickenbildung 
durch Widerstand erklart werden kann, die logische Notwendigkeit lehnt er 
aber entschieden ab*#. Nimmt das seelenaufschlieSende Verfahren diese kritische 
Haltung an, indem es in der Liickenbildung wohl einen Hinweis auf mdégliche 
Verdrangungen sieht, ohne sich aber einseitig dahin zu versteifen, nun zwangs- 
maBig immer weiter zu bohren, so ist nichts gegen das Verfahren einzuwenden, 
vielmehr vermag es bei tatsachlich vorhandener Komplexbildung ein Wegweiser 
zu sein. 

Gleiches gilt fiir die Fehlleistungen. Auch hier diirfen nur kritisch geleitete 
Folgerungen gezogen werden. Vergessen, Versprechen, Verschreiben konnen 
verraterisch unbewuBte Komplexe ankiinden. Es kann sich aber auch bei 
mangelnder Sammlung oder in Zustanden der Ermtidung um einfaches Ablaufen 
mechanischer Vorstellungsverkniipfungen handeln. Sicherlich ist es falsch, eine 
jede Fehlleistung als Kiinderin des UnbewuBten zu deuten, manchmal wird sie 
es sein, um so haufiger, je mehr tatsachlich verdrangt wurde. 

Ergiebiger als die genannten Methoden wird von den Psychanalytikern* die 
Traumanalyse betrachtet, welche Freud als die via regia ins Unbewufte be- 
zeichnet. 

Auch hier kann es nicht unsere Aufgabe sein, die ganze Freudsche Traumlehre zu priifen 
und in Beziehung zu anderen psychologischen Methoden der Traumforschung zu setzen*®. 
Doch grundsatzlich ist zu sagen, daB bei Anerkennung eines unbewuBten Seelenlebens und 
der Tatsache der Verdrangung oder Absplitterung nicht allein bei Einfallen und Fehlleistungen, 
sondern gerade im Schlaf und Halbschlaf Verdrangungen leichter oberbewu8t werden konnen. 
Ist doch im Schlafe das Seelenleben, insbesondere die Aufmerksamkeit, entspannt, so daB die 
im Wachzustand den Gedankenablauf sammelnden Leitgedanken in Wegfall kommen. Daher 


auBern sich in den Trdumen unsere Wiinsche, die tagsiiber unterdriickt wurden, oft in klarer, 
eindeutiger Weise. Das Kind, das im WachbewuBtsein nach Erdbeeren verlangte, sie aber nicht 


41 Bei den Assoziationsexperimenten wird der Versuchsperson ein Reizwort zugerufen ; 
diese hat die Anweisung, daraufhin schnellstens das zunachst einfallende Wort dem Ver - 
suchsleiter zu nennen. 

“ C, Jung, Das UnbewuBte usw., 35. 

TK Jaspers, a:.a, 0, 120; 

A. Kronfeld, Uber die psychologischen Theorien Freuds usw., 219. 

45 Auch von Jung. 

Eine ausgezeichnete Darstellung der Wege der Traumforschung gibt S. Behn, Psycho- 
logische Methoden der Traumforschung, in E. Abderhaldens Handbuch der biologischen 
Arbeitsmethoden, Abt. VI, Teil B, Heft 2, Berlin 1922. 
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erhieit, tradumt die Erfiillung seines Wunsches; der Gefangene sieht im Traum die goldene 
Freiheit. Der Sinn der Traume, der mit den Strebensrichtungen des Triumenden oft — aber 
nicht ausschlieBlich — zusammenhangt, offenbart sich in den kindlichen Traumen klar, auf 
hoherer Stufe aber erscheint der Traum verzerrt, unklar, zum Teil unsinnig. Die Psych- 
analyse glaubt Grund zur Annahme zu haben, da die Verdrangungsarbeit hier eingesetzt 
habe und der Widerstand sich dahin im Traume auswirke, daB das Verdrangte meist nur in 
entstellter Form auftritt. Die Methode der freien Einfille, die sich an den ganzen Traum oder 
an Einzelgebilde des Trauminhaltes anzuschlieSen hat, fiihre dann zu den unbewuBt gewordenen 
Gefiihlszusammenballungen, den Komplexen. Bei dem Versuch, das Unbewu8te zu heben, 
sind aber bestimmte GesetzmaBigkeiten des Traumlebens selbst sowie der Verdrangungsarbeit 
zu beachten, wenn man kunstgerecht den maskierten Traum enthiillen will. Eine ,,Verdich- 
tung“ in einem mir bekannten Falle 4uferte sich z. B. dahin, daB ein Madchen im Traum den 
Teufel sah und dieses Traumbild die Ziige eines nahen mannlichen Verwandten trug. Die 
Traumverdichtung erklarte sich aus einem starken Hafaffekt gegen den Verwandten, der die 
Deckung beider Traumbilder herbeifithrte. Solche Verdichtungen wird jeder, in der Traum- 
beobachtung ein wenig Geschulter, oft wahrnehmen kénnen, daB z. B. der Freund A zugleich 
der Freund B ist und der eine bald die Ziige des anderen, bald der andere die des einen trigt. 
Der schillernde und fllichtige Charakter der sich im Traume deckenden, dann sich wieder 
lésenden und schlieBlich wieder zusammenballenden Traumbilder wird durch die Tatsache der 
,, Verschiebung“‘ erklart: die Verdrangung unterdriicke namlich die sich kundgebenden Offen- 
barungen des UnbewuBten, die zur Entdeckung des Komplexes ftihren kénnten, betone da- 
gegen Nebensdchlichkeiten, wobei aber die Gefiihisbetonung zu dieser Nebensdchlichkeit nicht 
stimmen will, die vielmehr nur eine Deckfigur ftir das eigentlich Gemeinte seien. Bedeutiungs- 
voll ftir die Traumbilder ist die Tatsache, da& der Inhalt sehr oft sinnbildlichen Charakter tragt, 
der dadurch entsteht, daB im Traume die gedankliche Seite eines Trauminhaltes in Bildern 
zum Ausdruck kommt und damit eine Riickkehr vom Abstrakten zum Konkreten sich vollzieht, 
hier also der umgekehrte Weg vorliegt, wie ihn jeder Mensch vom Stadium des kindlichen Vor- 
stellungslebens aus zur denkenden Verarbeitung der Welt zu gehen hat*’?. Bekannt ist der 
Traum Bismarcks*®, der in den politischen Kampfen des Jahres 1863 nach eigenem Gestandnis 
keinen gangbaren Ausweg sah. Im Traume kam dies zum Ausdruck, indem er sich reitend auf 
einem schmalen Alpenpfade sah, rechts Abgrund, links Felsen; der Pfad wurde schmiéler, so 
daB das Pferd sich weigerte und Umkehr und Absitzen wegen Mangel an Platz unmdéglich war. 
In diesem Traume kommt zum Ausdruck, wie der Staatsmann sich vereinsamt auf hochge- 
stelltem, gefahrlichem Posten fiihlt, wo jeden Augenblick der Sturz drohen kann, ohne da8 
es einen Weg zuriick gibt. Befiirchtungen, Wiinsche kénnen so symbolhaft bildlichen Charakter 
annehmen. Ein Kennzeichen dafiir, daB die Bilder und Symbole richtig aufgelést und ge- 
deutet werden, liegt vor, wenn nicht nur eine allgemeine Ahnlichkeitsbeziehung zwischen Sym- 
bol und dem erschlossenen Gemeinten besteht, sondern diese Ahnlichkeit dadurch bedingt ist, 
daB die Gefiihlsbetonung des Symbols sinngem48 nur als zugehérig zu dem durch die Ahnlich- 
keitsbeziehung erschlossenen Komplex gedacht werden kann. Ein Madchen, dessen Erleb- 
nisse ich naher kennenlernte, hatte wiederholt Angsttraume, in denen Einbrecher, die ihr nach- 
stellten, auftauchten. Vor etwas Unheimlichem fiirchtete sie sich. Die weitere Befragung 
ergab eine Bestatigung der Vermutung, daB es sich um Sexualkonflikte handle. Tatsachlich 
hatte sie mit schlechtem Gewissen heimliche Liebesbeziehungen angekniipft und war im Kampfe 
zwischen Wunsch und Verdrangung nicht vollig Sieger geblieben; auch war sie wiederholt 


47 Vel. die interessanten Parallelen zwischen den primitiv urtimlichen Vorstellungen des 
Traumlebens und den Phantasien der Naturvolker in H. Werner, Einfihrung in die Entwick- 
lungspsychologie, Leipzig 1926, 109 ff. 

48 Vel. E. Kretschmer, Medizinische Psychologie®, Leipzig 1926, 90. 
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unsittlich angegriffen worden. Die Furcht vor Einbrechern erweist sich hier als ein Symbol 
der Furcht vor einem Zusammensto8& im Sexualleben, das im ersten Falle halb gewiinscht und 
doch auch wieder durch das Gewissen verurteilt wurde. Auch Liertz berichtet einen Fall, wo 
eine Kranke allnachtlich um ein Uhr nachsehen muBte, ob nicht Einbrecher kamen. Vorher 
konnte sie nicht schlafen. Auch litt sie an hochgradiger Menschenscheu, die es ihr meist nur 
im Dunkeln ermoglichte, allein, von einem Hunde begleitet, auf ganz menschenleeren Wegen 
auszugehen. Hier trat eine Besserung des Zustandes erst ein, als nach Wochen seelenauf- 
schlieBender Behandlung ein schwer erschiitterndes Jugenderlebnis wieder erinnert wurde, 
daB sie namlich vor 18 Jahren als Siebzehnjahrige halbschlafend mi®braucht worden war. 
Alle ihre Zwangshandlungen erwiesen sich als Krankheitszeichen sinnbildlicher Art, die von 
dem Jugenderlebnis herrithrten*®. Die Psychanalyse hat sich nun selbst sehr geschadet, daB 
sie allen Symbolen einen sexuellen Sinn unterschieben wollte. So hat jiingst noch Schilder®® 
die sogenannten Fliegetraume sexuell zu deuten versucht. Es ist nicht zu bezweifeln, daB bei 
bestimmten Patienten in bestimmtem Falle auf Grund eines affektiv nachweisbaren Zusammen- 
hanges eine solche Deutung wahrscheinlich sein kann; doch sind mir Falle bekannt, wo diese 
Deutung sicher nicht richtig ist, das Fliegen vielmehr eher der optisch-motorisch-bildhafte 
Ausdruck fiir den Gedanken sein konnte: ich bin auf dem Wege der Befreiung von meinem 
Leiden. Der. Traum wurde wahrend einer analytischen Behandlungszeit, die tatsachlich zu 
begliickender Befreiung ftihrte, getraumt. Auch die Deutung der Priifungstrdume, in denen 
meist eine in fritherer Zeit trotz groBer Angst gliicklich tiberstandene Priifung sich darstellt 
‘als Ermutigung vor zu bew4ltigenden Sexualaufgaben fallt in die pansexualistische Richtung. 
Demgegentiber méchte ich auf mehrere mir bekannte Trdume hinweisen, wo ein mit Angst 
durchlebter, doch glticklich sich lésender Pritfungstraum ganz eindeutig auf eine zu bewdltigende 
Aufgabe rein geistiger Art hinwies. Bei jeder Traumdeutung ist gréBte Vorsicht und Kritik 
am Platze, und Freud weist selbst ausdriicklich darauf hin, daB sich mit Hilfe der Symbolik 
allein kein Traum entratseln lieBe. Ob die wohlgeordneten Traéume oder die verworrenen ein 
richtigeres Abbild des Verdrangten vermitteln, soll hier nicht untersucht werden. Auf jeden 
Fall wird die Notwendigkeit betont, die Methode des freien Assoziierens im Anschlu8 an die 
einzelnen Traumelemente heranzuziehen, um das im Traum Gemeinte zu erforschen®!. Nur 
der Zusammenhang und die genaue Kenntnis des Lebens des Kranken und die Hinzunahme 
vieler weiterer Traume lassen das im gegebenen Falle Gemeinte deutlicher erkennen. Der Er- 
forschung der Traumwelt nicht allein zu Heilzwecken, sondern an sich sind durch die analy- 
tische Betrachtungsweise die reizvollsten Aufgaben gestellt ; , hier steckt‘‘, wie Behn mit Recht 
bemerkt, ,,ein Reichtum feinsinniger Gedanken und treffender Beobachtung.‘‘® 


Es liegt auf der Hand, daB alles hier Gefundene um so vorsichtiger zu werten 
ist, als die Methode der SeelenaufschlieBung ihrer Natur nach nicht auf den 
Genauigkeitsgrad eingestellt sein kann, wie wir dies bei experimentell-psycho- 
logischen Untersuchungsweisen gewohnt sind. Um so mehr muBte daher Freud 
seiner eigenen Sache schaden und auch das Berechtigte seiner Untersuchungen 
in Frage gestellt sehen, je mehr er bei der Erforschung des Unbewu8ten die 
Methode vorsichtiger Deutung zu einer willkiirlichen Symboldeutelei ent- 
wiirdigte, und die Tatsache, daB das Sexuelle gerade gerne der Verdrangung 
unterliegt, dahin tiberspannte, nun in allen Liicken der freien Einfalle verdrangte 


4° Liertz, SeelenaufschlieBung, 63. 

5° E. Schilder, Medizinische Psychologie, Berlin 1924, 182. 
>! O. Pfister, Analytische Seelsorge, 133. 

4S Behn, a.a.O., 121. 
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Sexualitat zu wittern. So kam er zum Ausbau seiner Sexualtheorie, die mit 
seinem Verfahren durch ihn selbst so verfilzt wurde, da8 auch das daran grund- 
satzlich Richtige in den Einspruch mit hineingezogen wurde, der mit Récht vom 
logisch-kritischen, vom psychologischen, vor allem vom ethisch-padagogischen 
Standpunkte aus erhoben wurde. Denn die Tatsache, da8 sich oft verdrangte 
Sexualitat als Erklarungsgrund fiir bestimmte Krankheitszeichen wahrscheinlich 
machen lat, berechtigt nicht zu der Annahme, jede Liickenbildung sei auf 
Widerstand gegeniiber verdrangten Sexualerlebnissen zuriickzufiihren. GewiB 
gibt der logisch so scharfe Kritiker Kronfeld®* zu, daB die Liickenbildung durch 
Widerstand erklart werden kann, aber daraus folge noch lange nicht, daB alle 
Assoziationsanomalien auf verdrangte Komplexe zuriickzufiihren sind; nur der 
SchluB ist logisch berechtigt, da&8 manche Assoziationsanomalien auf Komplexe 
irgendwelcher Art hinweisen. Es liegt eine petitio principii vor, wenn Freud 
die sexuelle Deutung um jeden Preis aufdrangen will, wenn er seine Kranken 
dahin zwingt, unbedingt infantile Sexualerlebnisse finden zu miissen, und, falls 
man trotz allen Suchens sich solcher nicht erinnern kann, versichert, daran trage 
die Verdrangung Schuld. Ein auf diese Weise gewonnenes Ergebnis ist bereits 
im Sinne der Theorie unberechtigt umgedeutet, geschweige denn, daf sich die 
Theorie auf solche ,,Tatsachen“ stiitzen darf. Neben diesen logischen Bedenken 
erheben sich schwerste Einwande vom psychologischen Boden. Gewi8 wird auch 
eine sachlich arbeitende SeelenaufschlieBung oft auf Sexualkomplexe stoBen; 
aber es ist nicht berechtigt, jeden Widerstand so erklaren zu wollen, da im 
Menschen eine Fiille von Strebungen wurzelt und selbst die geistigsten Neigungen 
der Verdrangung unterliegen konnen. Wird trotzdem auf Grund der vorgefaBten 
Theorie die unheilvolle Suggestion gegeben, alle auftauchenden Symbole sexuell 
zu deuten, so wird es nicht nur bei suggestiv veranlagten Menschen verstandlich, 
daB schlieBlich der Kranke alles das meint, was der Analytiker ihm eingeredet 
hat, auch wenn das infantile Erlebnis oder die Pubertatsphantasie durch das 
Erinnerungsgefiihl nicht gedeckt und bestatigt wird. So einseitig geht die 
Freudsche Schule oft vor, daB sie verlangt, die Patienten miiSten schlieBlich 
durch den starksten Zwang der Behandlung bewogen werden, infantile Sexual- 
erlebnisse in iiberzeugender Weise zu durchleben®4. Wie eine aus einem richtigen 
Verfahren falsch abgeleitete Theorie das Verfahren selbst wieder zu verfalschen 
vermag, zeigt ein im Jahrbuch fiir Psychoanalyse 1909 veréffentlichter Fall. 
Freud deutet das Erlebnis eines Zwangskranken dahin, daB der Patient von 
seinem Vater onanistischer Ausschreitungen wegen scharf geziichtigt worden sei, 
woraus sich die Verdrangung erkldren soll. Gegen den Widerstand des Be- 
handelten, und vor allem gegeniiber der Auferung der Mutter, daB diese Ziich- 
tigung erfolgt sei, weil der Kranke als Kind jemand gebissen habe, halt Freud 


53 A, Kornfeld, a. a.O., 219. 
54 §. Freud, Kleinere Schriften zur Neurosenlehre, Leipzig-Wien 1906, 163. 
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an seiner Auffassung fest. Somit hat die einsichtige Psychotherapie recht, 
wenn sie die Freudsche Sexualtheorie ablehnt. Es bedeutet dann aber auch 
eine Vergiftung des Verfahrens, wenn dieses mit einer falschen Theorie durch- 
setzt wird. Seitdem Fr. W. Foerster®® von Kranken berichtet, die durch die Be- 
handlung nach Freudscher Methode das seelische Gleichgewicht vollig verloren 
hatten, ist immer wieder festgestellt worden, da das auf Grund dieser einseitigen 
Theorie ausgeiibte Verfahren nicht nur nicht geheilt, vielmehr nur neue Storungen 
gestiftet hat. Wird der Blick so einseitig auf das Fahnden nach sexuell deutbaren 
Symbolen eingestellt, so mu8 sich nach seelischen Gesetzen eine Bereitschaft 
ergeben, die im Gleichgiiltigsten Sexualsymbole wittern wird. Damit wird alle 
Harmlosigkeit zerstért und weniger reifen Menschen auch sittliche Gefahr 
bereitet. Darum wurde auch gegen die schrankenlose Psychanalysierung 
der Jugend nach Freudscher Art seitens der Erzieher aus ethischen und psycho- 
logisch-padagogischen Griinden scharfster Einspruch erhoben?®’. 

Trotz allen Widerspruchs halt die Freudschule aber an der Richtigkeit ihrer 
Sexualtheorie fest und will die analytisch erworbenen Ergebnisse durch Beob- 
achtungen im Bereiche des kindlichen Lebens stiitzen. Doch Freud verfalscht 
die Beobachtungen. Er sieht in jedes Kind den Erwachsenen hinein, jedes 
Kind ist ihm, wie Stern richtig bemerkt, eine Miniaturausgabe des Erwachsenen’®®. 
Er kommt zu dieser Auffassung durch die zeitgendssische Psychologie, die das 
Seelenleben nur aus wenigen Elementen zusammengesetzt sein lat, die durch die 
Entwicklung nur strammer zusammengefaft werden, im Grunde aber ihre wesent- 
liche Elementareigentiimlichkeit nicht verlieren. Daher erfahrt gerade die 
Freudsche Sexualtheorie scharfen Widerspruch von den Forschern, denen die Seele 
nicht mehr ein Aufbau aus Elementen, sondern eine Ganzheit ist, wo die Ganz- 
heitstruktur das Einzelne durchwirkt und das Einzelne organisch dem Ganzen 
eingefiigt ist. Diese sog. Strukturpsychologie sieht auch in der Sexualitat der 
Erwachsenen eine Einheit bestimmter Art und halt es mit Recht fiir einen grund- 
sdtzlichen Fehler, aus bestimmten iibereinstimmenden Elementarziigen nun die 
Identitat der Erlebnisganzheiten anzunehmen. Gewi8 spielt auch beim Sdug- 
ling in seinem lustvollen Hingegebensein an das eigne Dasein, in seinen Zartlich- 
keitsduBerungen, in seinem vergniigten Strampeln sinnliche Organlust eine groBe 
Rolle. Aber nichts berechtigt von vornherein, in diese Sinnenlust, in seine Mus- 
kelbewegungen und sein Anlehnungsbediirfnis eine spezifisch-sexuelle Gefiihls- 


°° J. H. Schultz, S. Freuds Sexualpsychoanalyse, Berlin 1917, 29. 

°° Fr. W. Foerster, Osterreichische Rundschau, XXXV (1913) 117 ff. 

°7 W. Stern, Die Anwendung der Psychanalyse auf Kindheit und Jugend, ein Protest. 
Leipzig 1913. Ders., Zeitschrift f. angew. Psychologie und psychologische Sammelforschungen 
VIII (1914), 71. J. Lindworsky, Stimmen der Zeit, XC (1915), 269 ff.; J. Hoffmann, Psycho- 
analyse und das Kind, Pharus, VIII (1917), 161 ff.; H. v. Miiller, Psychanalyse und Pada- 
gogik, Zeitschrift f. padagogische Psychologie, XVIII (1917). 

°° W. Stern, Psychologie der frithen Kindheit?, Leipzig 1927, 398 f. 
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betonung hineinzulesen. Die Organlust des Sauglings und Kleinkindes stellt einen 
selbstandigen Erlebnisinhalt dar und ist damit psychologisch etwas ganz anderes, 
als wenn sie in das Erlebnisgesamt einer erotischen Erregung bei einem sexuell aus- 
gereiften Menschen mit hineingehérte. Beim Erwachsenen erhalten erst von 
der entwickelten Sexualstruktur her gewisse Einzelziige ihre Betonung, die in 
sich aber ganz anders strukturiert sind®°, 

Die einzelnen Gemiitserregungen und Streberichtungen des Kindes aber 
haben ihrem inneren Gefiige nach einen unscharfen und noch ungegliederten 
Charakter, der vorbereitender Art ist und es noch nicht zu der ausgesprochenen 
Zielhaftigkeit und Sinnbestimmtheit hat kommen lassen, wie beim Erwachsenen, 
und der fiir diese Altersstufe auch von ganz andersartiger Bedeutung ist. ,,Die 
Gefahr der Verzerrung des Bildes ist um so gréBer, je spater die Triebe, deren 
Vorformen im Kinde gesucht werden, ihren eigentlichen Reifungstermin haben.“ 
Wie man daher beim Kleinkinde mit Bezeichnungen wie Egoismus, Giite, Ltigen- 
haftigkeit, Aufrichtigkeit, Liebe und Eifersucht vorsichtig sein muB, so gilt dies 
besonders fiir die erotisch sexuelle Begriffsphare, wie Stern nachdriicklichst 
betont®. 

Daher warnt auch ein so erfahrungsreicher und tiefgriindiger Kinderforscher 
und Kinderpsychiater, wie Homburger, davor, AuBerungen des kindlichen Seelen- 
lebens, die bei oberflachlicher Betrachtung sexuell gedeutet werden kénnen, mit 
sexuell gefarbter Brille anzusehen*!, Sehr vorsichtig steht Homburger auch dem 
Fragenkreis gegeniiber, der durch die Behauptung der polymorph-perversen 
Anlage des Kindes gekennzeichnet ist. Freilich kann er selbst an dem Falle 
eines Kindes von noch nicht vier Jahren zeigen, daB ein abnormes sexuelles 
Verhalten vorliegen kann®. Aber dieses friih verfiihrte Kind bietet ein so 
sprunghaftes Bild und stellt im Vergleich zu anderen Kindern eine solche Aus- 
nahme dar, daB ein solcher Einzelfall gegen und nicht fiir die Freudsche Theorie 
in ihrer Allgemeinheit spricht. Auch geht es nicht an, von exhibitionistischen 
Trieben des Kindes zu reden, wenn es den Drang in sich verspiirt, lastige Kleider 
abzuwerfen, noch weniger ist es kindlicher Sadismus, wenn es eine Fliege ebenso 
zergliedert, wie es auch sein Spielzeug zerlegt, um die Zusammensetzung und 
das Innere kennen zu lernen. Wo freilich nicht bloBe Unbedachtsamkeit, sondern 
Lust an Grausamkeit nachzuweisen ist und das Qualen eine besondere Befriedi- 
gung gewahrt, liegt die Sache anders. Unter den kindlichen Liebesbezeugungen, 
die iibrigens von allen erotischen Beziehungen unter Erwachsenen wesentlich 
verschieden sind, allgemein eine homosexuelle Komponente entdecken zu wollen, 
geht um so weniger, als tatsachlich heterosexuelle Friihbekundungen viel mehr 
beobachtet werden, indem in der Weiterentwicklung des Kindes die Neigung des 


59 W. Stern, a.a.O., 104. 

60 W. Stern, a. a. O., 398. 
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Knaben zur Mutter, der Tochter zum Vater gréBer wird. Von einer homo- 
sexuellen Komponente kénne doch nur dann gesprochen werden, wo z. B. ein 
Junge, auch wenn er Verkehr mit Madchen hat, sich nicht zu diesen, vielmehr 
beharrlich zu Knaben hingezogen fiihlt. Erst in der Vorpubertat und zu Beginn 
der Pubertaét kann eine gleichgeschlechtlich gerichtete Durchgangsphase Be- 
deutung erlangen. 

Widerspricht so eine unbefangene, durch keine unterlegte Theorie verfalschte 
Beobachtung der Freudschen Theorie und schraénkt seine Beobachtungen nur 
auf einen sehr bescheidenen Umkreis von Fallen ein, die wir von vornherein 
schon als krankhaft zu bezeichnen haben, so vermégen auch die in einem vor- 
sichtigen Deutungsverfahren gewonnenen analytischen Ergebnisse sie in ihrer 
Allgemeinheit nicht zu stiitzen. GewiB kénnen infantile Einstellungen und Er- 
lebnisreste, die im unbewuBten Gebahren eine Rolle spielen, psychanalytisch 
gehoben werden, und kein geringerer als W. Stern ist es, der betont, wie gerade 
der Neurotiker in seiner Hilflosigkeit, seinem Schwdchegefiihl, seinem Anleh- 
nungsbediirfnis gerne aus den Verwickelungen des Lebens in die einfache Kind- 
heit fliichtet und somit kindliche Einstellungen gern erneuert. Er weist aber auch 
darauf hin, da® damit die Gefiihlsbetontheiten, die im Erlebnisse der Erwachsenen 
eine Rolle spielen, nur zu leicht ahnungslos in die Vergangenheit hinein proji- 
ziert werden. Es tritt zu leicht eine Verschmelzung zwischen den geweckten Er- 
innerungen und dem Gegenwartserleben ein, so daB eine reinliche Scheidung 
nicht mehr modglich ist. Besonders leicht werden die unscharfen Kindheits- 
erinnerungen durch konkrete Affekt- und Stimmungsinhalte, die nur dem Er- 
wachsenen als solchein eigen sind, beeinfluBt. Stern gibt ein gutes Beispiel: ein 
an Sadismus leidender Neurotiker erinnert sich im analytischen Verfahren einer 
kindlichen Verhaltungsweise, wo er andere geschlagen hat. Nur zu leicht wird 
er dieses Schlagen, das friiher vielleicht nur aus kindlichem Machtgefiihl stammte 
und keineswegs erotisch gefarbt zu sein brauchte, in das Gegenwartsleben einbe- 
ziehen. Durch die Ubertragung aktueller Gefiihlsinhalte auf das Kindheitserleb- 
nis wird dieses aber umgeformt und gegenstandlich verindert. Da8 solche Ver- 
anderungen und Verfalschungen méglich sind, hat Freud selbst zugegeben, ohne 
aber die Folgerungen daraus zu ziehen®, 

Trotz Ablehnung der Sexualtheorie Freuds ist ihm doch das Verdienst zu- 
zusprechen, den Blick ftir die hier liegenden Fragen gescharft zu haben; vor allem 
ist ihm die Hervorhebung der Tatsachen zu danken, da kindliche Geschlechts- 
erlebnisse eine richtunggebende Bedeutung haben kénnen. Namentlich gilt dies 
fiir von Hause aus psychopathische Kinder, die durch entsprechende Erlebnisse 
in eine abnorme Richtung gedrangt werden kénnen. Sicherlich ist es ein Ver- 
dienst, das Vorurteil der reinen Asexualitat des Kindes zerstért zu haben. Frei- 
lich ist streng festzuhalten, daB die natiirlichen kindlichen Liebesbezeugungen 
anne SSE eee 
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360 


mit Sexualitat im engsten Sinne nichts zu tun haben, welche durch die sinnliche 
Lusterregung nach Art der geschlechtlichen Lust gekennzeichnet ist und auf 
die kérperliche Beriihrung und Vereinigung mit den Gegenstanden geschlecht- 
lichen Begehrens abzielt®*. Sobald aber die geschlechtliche Struktur aus dem 
undifferenzierten Lebenstrieb sich abzuheben anfangt — und das kann schon 
vor dem vierten Jahre der Fall sein —, kann leicht eine Verbindung zwischen 
kindlichem Liebestrieb und den spezifisch-sexuellen Erlebnisschichten eintreten. 
Wie es fiir die kindliche Entwicklung ein groBer Schaden ist, wenn das Kind zu 
wenig Liebe empfangt, und man es in dieser Hinsicht darben l4Bt, so sind ebenso 
alle MaBlosigkeiten in den Liebesbezeugungen vom Ubel. Nicht nur wird das 
Kind dadurch unselbstandig, es liegt auch die Gefahr der Aufstachelung vor; 
und gerade die Beobachtung, daB sich sexuelle Frithreife bei mannlichen Kindern 
viel haufiger findet wie bei weiblichen, scheint nicht mit Unrecht auf die Tat- 
sache zurtickgeftihrt werden zu miissen, daB in die Art der Zartlichkeit der weib- 
lichen Pflegerin — oft ist es die Mutter, die in unbefriedigter Ehe lebt — leicht 
eine ungestillte Sehnsucht mithineinflieBt, die die beim Kinde schlummernden 
sexuellen Moglichkeiten zu wecken vermag. Hier ist dann die Gefahr einer 
sexuellen Bindung gegeben, die um so gréfer ist, wenn eine vorzeitige sexuelle 
Erstaufreizung erfolgt, die namentlich bei psychopathisch Veranlagten tiefe 
Spuren hinterla8t und als unverarbeiteter Fremdkoérper die Form des ganzen 
spateren Geschlechtslebens zu bestimmen vermag. Das Kind bleibt dann leicht 
an eine bestimmte Art der Befriedigung des Geschlechtstriebes und damit auch 
der Liebesbeziehungen gebunden und sucht sie auch spater auf diese infantil 
gewohnte Weise zu befriedigen. Hier liegt z. B. eine Wurzel der Homosexualitat 
auf seelischer Grundlage. Die Verfiihrung durch einen mannlichen Geschlechts- 
genossen kann AnlaB geben, da der Liebestrieb auch in Zukunft an die Vorstel- 
lung korperlicher Mannlichkeit gebunden ist und damit die gleichgeschlechtliche 
Neigung fortdauert. In anderen Fallen kann eine jugendliche Fixierung an eine 
Person des anderen Geschlechtes vorliegen, die mit wachsendem sittlichem Be- 
wu8tsein schuldvoll empfunden und zur Abwendung vom Urobjekt treibt. Die 
affektive Abkehr kann so grof sein, daB kein weibliches Wesen mehr geliebt 
wird, weil die Liebesiibertragung durch die starke Abwehr gehemmt ist. Es 
wird dann seelische Befriedigung in Freundschaften gesucht, in die leicht eine 
sexuelle Komponente hineinflie&t®. Auch die sogenannten Riickschlagserschei- 
nungen in infantile Formen, die ,,Regressionen‘‘, erklaren sich durch Jugend- 
erlebnisse ungezwungen. Liegt z.B. infolge spielerischer Reizung des Geschlechts- 
triebes in jungen Jahren eine infantile Fixierung und Bindung vor, so kann die 
fruchtbare Verwendung der Sexualenergie im spdteren Leben, z. B. beim Ab. 
schlu® einer Ehe, versagen, oder tritt seelische Erkaltung der Liebesbeziehungen 
ein, so verlegt sich die Sexualitat wieder auf verlassene Nebenlaufe und vermag 
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bei Riickstauung des Liebesdranges friihere Bahnungen wieder zu besetzen, so 
da8 infantile Formen in Phantasie und Betatigung wieder erneuert werden, 
ahnlich wie beim organischen Abbau der héheren seelischen Funktionen durch 
Altersverkalkung ehemals sittlich hochstehende Menschen Sittlichkeitsvergehen 
an Kindern oft in der Form kindlich-spielerischer Art vollziehen konnen®*. Da8 
bei der Fiille geschlechtlicher Abwegigkeiten auch nach bestimmten organischen 
Veranlagungen gesucht werden mu8 — Homosexualitaét findet sich gern bei 
sogenannten schizoiden Charakteren —, schmalert nicht das Verdienst der 
analytischen Schulen, auf die mégliche seelische Entstehung aufmerksam ge- 
macht und damit neue Wege der Heilung gewiesen zu haben. 

In der Richtung des Gesagten liegt auch die richtige Wiirdigung des soge- 
nannten Oedipuskomplexes. Daf Freud immer wieder darauf stie8, hangt mit 
der Einseitigkeit seiner Theorie zusammen. Daf auch ein einwandfrei gerichtetes 
Verfahren solche Komplexe finden kann, ist durch auBeranalytische Beobach- 
tungen in seltenen Fallen als méglich zuzugeben. Daf aber aus kindlichen, durch- 
aus nicht sexuellen Liebesbeziehungen Inzestwiinsche entstehen sollen, wird nur 
unter ganz besonderen Umstanden der Fall sein. Homburger macht allerdings 
darauf aufmerksam, da& die miitterliche LiebesverwOhnung um so eher beim 
Jungen geschlechtlichen Einschlag auszulésen vermag, wenn der Sohn als Zeuge 
elterlicher Zwistigkeiten die Neigung verspiirt, fiir die Mutter gegen den Vater 
Partei zu ergreifen. Daraus kann denn auch ein Vaterhaf entspringen und dieser 
HaB eine eifersiichtige Note bekommen. Auch berichten sonst schon Miitter 
von stiirmischen Liebkosungen des Jungen, die von ihnen selbst nicht ohne 
Besorgnis wahrgenommen werden®’?. Aber bei den regelrechten Familienbe- 
ziehungen zwischen Vater und Tochter, Mutter und Sohn mu8 schon eine 
abnorme Verhaltungsform in der Anlage des Kindes grundgelegt sein, falls hier- 
aus Inzestwiinsche sich entwickeln sollen. Damit ist anderseits nicht geleugnet, 
da8 eine Bindung an das Mutter- oder Vaterbild eine seelische Hemmung setzen, 
z. B. eine Erschwerung fiir die Findung des Ehepartners bedeuten kann, wenn 
in der Pubertat die Ablésung nicht gelingt. Uber die Bedeutung des Eltern- 
bildes fiir Erziehung und Seelsorge hat Liertz Beachtenswertes gesagt®®. In 
diesem Zusammenhang verdient besondere Beachtung die Deutung des Oedipus- 
komplexes durch die Adlerschule, welche oft feststellbare Vaterablehnung nicht 
auf eifersiichtige Regungen zuriickfiihrt, vielmehr auf den Konflikt, in den der 
jugendliche Ichtrieb in seiner Entfaltung durch eine zu strenge vaterliche Er- 
ziehung geraten kann. Auch die Feststellung der analytischen Schule, da8 der 
sogenannte kindliche Nachtschrecken (Pavor nocturnus) zuriickgeht auf die 
Beobachtung des elterlichen ehelichen Verkehrs, zeigt nicht nur die friihe Neu- 
gier des Kindes sexuellen Dingen gegeniiber, sondern beweist auch, wie ent- 
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scheidend die jugendliche Seele durch solche Beobachtungen, die bei der groBen 
Wohnungsnot nicht selten sind, ungiinstig beeinflu8t und selbst vergiftet 
werden kann®, 

IIT. 


Die Freudsche Sexualtheorie ist der Anla& gewesen, die groBe Scheidung 
herbeizuftihren, die mit dem Namen Adler und Jung verkniipft ist. Die eigent- 
lichen Griinde liegen aber tiefer; sie ergeben sich aus der ganz verschiedenen 
Denk- und Forschungsrichtung: bei Freud ist es die mechanisch-kausale Denk- 
weise, bei Adler eine teleologische Betrachtung des Seelenlebens. Freilich fiihrte 
die Trennung, die sich 1911 endgiiltig vollzog, zur Aufstellung eines wohl ebenso 
einseitigen Systems, wie es das Freudsche ist. Tritt bei Freud der Ichtrieb fast 
ganz zurtck, spielt der Sexualtrieb die Hauptrolle, so betont Adler die beherr- 
schende Rolle des Ichs mit seinem Willen zur Macht. Zwar weist das mensch- 
liche Seelenleben auch die Anlage zur Gemeinschaftsbildung auf, doch ist das 
kindliche Seelenleben ganz ichgerichtet und die in der Jugend eingenommenen 
Verhaltungsweisen bestimmen meist im spateren Leben so stark die Art des 
Verhaltens, daS dem Ich und seinem Willen zur Macht eine iiberragende Be- 
deutung zuzuerkennen sei, demgegentiber die Entwicklung des Gemeinschafts- 
gefiihls oft gar nicht aufzukommen vermége. Der dem Ichtrieb immanente 
Wille zur Macht suche sich in allen Verhaltungsweisen durchzusetzen. Schon 
das Kleinkind will machtig, ,,will oben sein‘‘. Schwdache, ,,Minderwertigkeit“, 
das BewuBtsein ,,unten‘* zu sein, verletzt den Willen zur Macht und ist dem 
Ich ein Ansporn, die Minderwertigkeit zu iiberwinden. Gegeniiber aller Herab- 
setzung des Ichgefiihls mache sich das Bestreben geltend, das Persdnlichkeits- 
gefiihl dadurch zu erhdhen, daB ein Ausgleich durch eine um so starkere Ich- 
betonung herbeigefiihrt wird, und dieses Ausgleichsstreben fiihrt zu ,,Uber- 
kompensationen“’. So sei Trotz und Widersatzlichkeit eine Uberkompensation 
gegeniiber Schwachegefiihlen, die oft durch die Umgebung des Kindes erzeugt 
werden: das Kind nimmt dann die Haltung des ,,mannlichen Protestes” an. 
Diese Seelenhaltung weist stark aggressive Ziige auf und fiihrt zu Ehrgeiz, 
Herrschsucht, Jahzorn, zu tyrannischem Verhalten. Mancher der im Leben das 
nicht erreicht, was er sich gewiinscht, tiberkompensiert auf Grund seiner Ent- 
tauschungen, indem er seine Angehdrigen tyrannisiert und so eine Erhohung 
seines an Minderwertigkeitsgefiihlen krankenden Persdnlichkeitsbewuftseins 
sucht. Oder der Ichtrieb schlagt ein entgegengesetztes Verfahren ein: Das Kind 
ist gehorsam, zum Nachgeben bereit, nur um fiir sich Niitzliches zu erzielen, odet 
es fliichtet sich in die Krankheit, weil es bald die Erfahrung gemacht hat, da8 
ihm in kranken Tagen mehr Liebe und Sorge und eine Bevorzugung gegentiber 
den Geschwistern zuteil wird. Auch mancher Erwachsene weicht so seinen 
Lebensaufgaben aus, um durch eine Flucht in die Krankheit sich einen gewissen 
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Lustgewinn zu verschaffen: durch seine Krankheit zwingt er andere zur Riick- 
sichtnahme, zu Geldausgaben, beherrscht seine Umgebung. So werden Krank- 
heitszeichen erzeugt oder bestehende festgehalten, sogenannte ,,Arrangements® 
getroffen, um z. B. schwierigen Entscheidungen aus dem Wege zu gehen oder 
positiv sein Persénlichkeitsgefiihl zu heben. Die Bildung solcher ,, Arrangements” 
voliziehe sich unbewuBt oder wiirde doch bald wenigstens ungewuBt; sie bleiben 
aber wirksam als zwar nicht erlebte, aber ,,fiktive Ziele“‘, die als unbewuBte 
, Leitlinien’‘ die Verhaltungsweise des Menschen erklaren. Nur unter ihrer Vor- 
aussetzung gewinne sein Handeln einen verstandlichen Sinn, so unsinnig die 
Einzelsymptome auf den ersten Blick erscheinen mégen. Nicht allein der oben 
geschilderte ,,nervése Charakter“ baut sich auf falschen Leitlinien auf, die immer 
wieder auf ichbestimmte kindliche Seelenhaltungen zuriickgefiihrt werden 
kénnten, sondern auch Verbrechen und Selbstmord wiirden so erklarlich. Das 
in seiner Jugend zuriickgedrangte Kind suche sich in seinem Geltungsdrang 
Achtung zu erzwingen. Gelingt es nicht auf legalem Wege, so bedeute es doch 
eine Erhéhung seines Selbstgefiihles, die Unterdriicker (Elternhaus, Schule) 
zu argern und sich so wenigstens unliebsam bemerkbar zu machen. Rache fir 
vermeintliche oder wirkliche Unbill kénne so zu Verbrechen und Selbstmord 
fiihren, um Schande oder Schmerz iiber die Familie zu bringen, die doch wenig- 
stens jetzt den Zuriickgesetzten als Opfer zu beachten hat. So verfolge die Seele 
in allen abwegigen AuSerungen und Verhaltungsweisen ein bestimmtes Ziel; 
die Analyse hat die Aufgabe, diese unbewuBt gewordenen, aus der Jugend 
stammenden falschen Leitlinien aufzudecken. Waren sie bewuBt, so lieBe der 
Neurotiker sich nicht durch sie narren. Fehlleistungen und Traume dienen auch 
Adler dazu, die unbewuBten Absichten aufzudecken, hinter die fiktiven Ziele 
zu leuchten und damit die Erziehung zur Wirklichkeit und Sachlichkeit einzu- 
leiten, deren letztes Ziel darin besteht, die Anspriiche des Ichs auf das rechte 
Ma8 zurtickzuftthren und die Persénlichkeit in den Dienst sachlicher Forderungen 
und der Gemeinschaft zu stellen”. 

Es bedeutet ein gro8es Verdienst Adlers, die zweckhafte, finale Arbeit des 
Seelenlebens betont zu haben. Er begegnet sich hier mit den bedeutenden Auf- 
fassungen, die sich an die Namen Driesch und Stern kniipfen und mehr und mehr 
Gemeingut psychologischer und biologischer Betrachtungsweisen geworden 
sind’!, Nur aus der Ganzheit der Persénlichkeit und all den Einfliissen, die von 
friihester Kindheit auf sie gewirkt haben, ist das Seelenleben zu verstehen. 
Wie die Seele selbst einen umfassenden Sinnzusammenhang darstellt, so sind auch 
ihre AuSerungen durch eine immanente Teleologie bestimmt, so da® auch Krank- 
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heitszeichen nur vom Zentrum aus zu begreifen waren. Gerade dieses zweck- 
hafte Verhalten zeigt sich in dem Bestreben, das Persénlichkeitsgefiihl zu er- 
hohen, sich zur Geltung zu bringen, sich zu sichern. So setzt die Adlersche Psy- 
chologie immer ein Ziel voraus, welches ein bestimmtes Verhalten erklart, und 
diese Ziele erweisen sich entweder als richtige oder falsche Leitlinien. Die Er- 
fahrungen der Jugend und die Art, wie man in ihr iiber die Eindriicke der Aufen- 
welt Herr geworden ist, bestimme die Art, wie auch spater ahnliche Begeben- 
heiten verarbeitet werden. Wegen der Zielstrebigkeit des Organismus lasse sich 
bei allen Krankheitszeichen die Frage stellen: Wozu dienen sie? Gerade diese 
Finalitat wird als besonderer Vorzug des Adlerschen Systems hervorgehoben 
und von hier aus ein Gegensatz zu Freud herausgestellt, weil dieser allein aus 
der Kategorie der Kausalitat das Seelenleben und seine Abwegigkeiten erklaren 
wolle. in der Tat herrschen im Freudschen System stark mechanistische Gedanken- 
gange vor. Freud redet nicht nur von ,,seelischen Mechanismen‘‘, die kausal ver- 
laufen, diese Mechanismen sind auch durch Triebkrafte in Bewegung gehalten, 
die von einer Vorstellungsgruppe auf eine andere verschoben werden und so das 
seelische Bild andern kénnen. Hier hat Adler viel richtiger gesehen, daB alle 
Kausalitat in einem Organismus wirkt und der Ganzheit untergeordnet ist. 
Doch diese berechtigte Hervorkehrung des finalen Gesichtspunktes darf nie 
so einseitig gestaltet werden, dafi die kausale Betrachtung zur Bedeutungslosig- 
keit herabgewiirdigt wird. Zundchst gibt es Vorgange, die rein kausal sein 
kénnen, ohne ganzheitsbezogen, also teleologisch zu sein, aber alle ganzheits- 
bezogenen Vorgange weisen zugleich auch kausale Verkntipfungen auf’. Daraus 
ergibt sich, da& die energetischen Auffassungen Freuds nicht grundsatzlich 
falsch zu sein brauchen, wenn man nur den Fehler meidet, der sich aus der Ver- 
einzelung nur eines moéglichen Erklarungsgrundes ergibt. Die Einseitigkeit 
Freuds fiihrte zu falschen Konstruktionen, doch lassen sich sein Verfahren und 
seine gesicherten Ergebnisse gut mit einem teleologischen System in Einklang 
setzen. Ist doch die Tatsache der Verdrangung, der instinktiven Abwehr gegen- 
iiber der Bedrohung des Persénlichkeitsbestandes auch bei Freud nur dadurch 
verstandlich zu machen, da® aus der Ganzheit der Persénlichkeit heraus spontan 
geantwortet wird. Es geht daher nicht an, bestimmte Ergebnisse des Freud- 
schen Verfahrens deshalb abzulehnen oder sie herabzuwerten, weil Freud nur 
mechanisch, nicht teleologisch denke. Darin beruht ja — wie Schneider” be- 
sonders hervorhebt — der Fortschritt, den Freud z. B. auf dem Gebiete der 
Zwangsvorstellungen gebracht hat, daB nicht nur gefragt wird, warum hat dieser 
Mensch Zwangsvorstellungen ?, die Frage vielmehr lautet, warum hat er gerade 
diese Zwangsvorstellung? Der Inhalt ist nicht zufallig und von aufen ange- 
flogen, sondern hat einen individuellen Sinn. Darum besteht sowohl methodo- 
logisch wie etymologisch fiir solche Ergebnisse Freudscher Forschung das gleiche 
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Recht, von ,,Individua!psychologie“ zu sprechen, das die Adlersche Schule fiir 
sich ausschlieBlich und im Gegensatz zur ,,Psychanalyse“‘ in Anspruch nimmt. 
Auch die Ergebnisse des Freudschen ,,psychanalytischen‘‘ Verfahrens sind nur 
aus ihrer Ganzheitsbeziehung verstandlich zu machen, wie anderseits die ,indi- 
vidualpsychologische‘‘ Aufdeckung der fiktiven Leitlinien unter den Begriff 
eines analytischen Verfahrens gefaBt werden mu8. In dem Ganzheitszusammen- 
hang sind Krafte, kausale Verkniipfungen eingebettet, die die Starke von 
Zwangstrieben und abwegigen Verhaltungsweisen erklaren. Ihr Sinn aber ergibt 
sich nicht auf Grund einer dynamischen Betrachtungsweise, vielmehr nur aus 
der Tatsache, da& die verwundete Seele als Ganzheit antwortet. Unter dieser 
Voraussetzung allein hat es Sinn, in Fehlleistungen, Kompromi8bildungen und 
Traumen Hindeutungen auf verdrangte sinnhaltige Komplexe zu sehen. 
Besteht so weitgehende Ubereinstimmung zwischen der Freudschen und 
Adlerschen Betrachtungsweise, so darf der wesentliche Unterschied doch nicht 
iibersehen werden. Fiir Adler lautet die erste Frage nie, wie ein Symptom ent- 
standen ist, vielmehr fragt er immer zunachst, was soll damit erreicht werden, 
wozu dient es dem Kranken? Die Frage der Entstehung wird freilich nicht aus- 
geschlossen, ist aber an sich unwichtig’4. Das Entscheidende ist: wie stellt sich 
der zweckbestimmte Wille zu dieser Vergangenheit, welchen fiktiven Lebensplan 
mu8 man hinter dem Symptom suchen? Nur so lasse sich das hartnackige Ver- 
harren erklaren, und nur die Aufdeckung des fiktiven Lebensplanes erdffnet den 
Weg zur sachlichen Einstellung und Besserung. Sicherlich bedeutet es eine voll- 
standigere Erfassung der gesunden und krankhaften Seelenvorgange, eine be- 
deutende Erweiterung der Diagnosenstellung, wenn die Frage nach der Ent- 
stehung der Symptome durch die andere erganzt wird, ob nicht auch eine bestimmte 
Leitlinie aus ihnen herauszulesen ist. Abzulehnen ist aber alle Einseitigkeit. Von 
vornherein ist nicht einzusehen, warum alle Krankheitszeichen eines Neurotikers 
nur durch falsche Zielsetzungen bedingt sein sollten. Es kann so sein, es wird oft 
so sein, viel haufiger sogar als man obenhin denken sollte, und groBe und schéne 
Erfolge auf Grund Adlerscher Behandlung sprechen fiir die Richtigkeit in vielen 
Fallen. Ein wertvolles heuristisches Prinzip ist damit gegeben, das sicher nicht 
tibersehen werden darf und oft schneller zum Erfolge fiihrt, als eine langwierige 
Behandlung, welche nur nach Verdrangungen, Zusammenballungen, Bindungen 
und Fixierungen fahndet und diese riickgangig machen will. Aber auch hier ist 
jede Einseitigkeit zu meiden. Bald wird die eine, bald wird die andere Methode 
mehr angezeigt sein; aber die Individualpsychologie widerspricht sich selbst, 
wenn sie nicht den Mut hat, zu den Wurzeln der individuellen Erlebnisse hinab- 
zusteigen und solche seelischen Verdrangungen, die wie Fremdk6rper wirken, 
vor allem infantile Fixierungen, aus der Verklemmung zu befreien. Oft werden 
Entmutigungen gerade durch unverarbeitete und schuldhaft empfundene Kon- 
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flikte hervorgerufen sein, und dann erst durch Uberkompensatioi: zu falschen 
Zielsetzungen gefiihrt haben. Freilich eine Erziehung zur Sachlichkeit, Einstel- 
lung auf richtige Werte werden oft mittelbar auch die Wurzel des Symptoms 
bessernd beeinflussen, aber doch wohl nur in leichteren Fallen. Denn die fiktive 
Zielgebung ist erst in zweiter Linie entstanden, das Erste ist der unverarbeitete 
Konflikt, so da die Heilung erst nach Bereinigung dieser TriebzusammenstéBe 
erfolgen kann. 

Damit ist nicht in Zweifel gestellt, daB fiir viele Falle seelsorglicher Art die 
Beobachtungen L. Husses” zu Recht bestehen, daB z. B. ein iibertriebenes Schuld- 
gefiihl auf Grund vermeintlicher Schwierigkeiten und dadurch einsetzender Ent- 
mutigung sich ein tibersteigertes Heiligkeitsziel setzen kann, etwa in dem Sinne: 
bei mir darf keine Siinde vorkommen. Um nun die Nichtverwirklichung dieser 
ubertriebenen, unerreichbaren Zielsetzung vor sich und anderen zu entschuldigen, 
fliichte sich das Beichtkind in die Neurose eines abnormen Schuldgefiihls. 
Hiermit zeige es vor sich und anderen, vor allem vor dem Beichtvater, wie zart 
und fein empfindend sein Gewissen sei. Bezieht sich das abnorme Schuldgefiihl 
auf Dinge des Sexuallebens, so sei das eine willkommene Gelegenheit, kundzutun, 
da8 man selbst ganz rein sei und sogar Dinge ablehne, die von anderen als erlaubt 
angesehen werden. So wiirde die eigene Uberlegenheit, die auf einem sachlichen 
Gebiete nicht erreichbar sei, durch Aufstellung eines fiktiven Zieles erworben. 
Hier habe die Behandlung so einzusetzen, da8 man hinter die Schliche des Be- 
wuBtseins leuchte, die sich der Kranke zunachst nicht eingestehen will. — Auch 
die maBlose Verhimmelung einer Person, z. B. des Vaters und der Mutter, unter 
deren Harte die Kindheit haferfiillt dahinging, oder die iibertriebene Trauer 
einer Witwe um ihren Mann, von dem frei zu werden sie im Grunde ersehnte, 
sind Arrangements und Sicherungen des Persénlichkeitsgeftihls gegentiber einem 
verdrangten, bewuBten oder unbewuf8ten Schuldgefiihl’® Aber hier zeigt sich, 
da8& die Uberkompensation einem bestimmten Minderwertigkeitsgefiihl ent- 
stammt, das selbst wieder auf Verdrangung oder den Verdrangungsversuch einer 
gegensdtzlichen Regung zurtickgeht, die sich im UnbewuBten nachweisen laft. 
Neurotische Komplexe kénnen raffinierte Arrangements sein, jedoch lassen sich 
gerade unter Angstneurotikern Falle anfiihren, wo dieses fiktive Ziel nicht nur 
nicht erkennbar ist, vielmehr sogar ganz ausgeschlossen zu sein scheint, wo 
vielmehr alle falschen Wertungen, z. B. des Sexuallebens, aus anerzogener Angst 
stammten und ein kiinstlich gepflegtes Schuldgefiihl Stauungen herbeiftihrte, 
die nicht durch falsche Zielsetzungen weiter verarbeitet worden sind, oder wo 
dies doch nicht das Wesentliche war. Meist wird man sowohl die Frage stellen: 
Warum diese Symptome? aber auch die: Wozu? Deshalb ist es einseitig, alle 
Falle in das Prokrustesbett des Adlerschen Schemas zu spannen und sie nur als 
Arrangements deuten zu wollen, ohne die individuelle Entstehungsursache zu 
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erforschen. So ist fiir Allers in dem oben?’ erwahnten Falle vom Waschzwang 
nicht die Frage von Bedeutung, ob er etwa aus Bazillenfurcht oder durch Ver- 
drangungen entstanden ist, etwa im Sinne der frither gegebenen Deutung, er 
begniigt sich vielmehr damit, nur die verborgenen und stellenweise sogar offen 
zutage liegenden Ziele herauszustellen, die die Kranke verfolgt, indem sie in 
ihrer Krankheit verharrt, sie sogar im Laufe der Zeit steigert. So sieht Allers 
nur das fiktive Ziel, sich von jeder beruflichen und gesellschaftlichen Betatigung 
fernzuhalten, sich durch ein iibersteigertes Reinlichkeitsbedirfnis eine un- 
bestreitbare Uberlegenheit zu sichern, sich eine Sonderstellung in der Familie 
zu verschaffen, indem man die Angehdrigen zu mannigfachen Ricksichten 
zwingt und schlieBlich das Persénlichkeitsgefiihl dadurch zu erhdhen, daB eine 
60 jahrige Mutter in den Dienst der Kranken gestellt ist. So sehr gerade in diesem 
alle die Adlerschen Gesichtspunkte das Verharren in der Krankheit verstandlich 
machen, so bleibt doch die Frage unbeantwortet, warum die Neurose gerade 
diese Form des Waschzwanges wahlite. 

Jung, der mit Adler Freud verlassen hat, sucht einen iibergeordneten Stand- 
punkt zu gewinnen, der die Wahrheiten beider Richtungen in sich aufnimmt. 
So erklart er die verschiedenen Betrachtungsweisen zunachst aus der verschie- 
denen seelischen Struktur der beiden bahnbrechenden Forscher: Freud sei 
extravertiert, d. h. stark realistisch.gerichtet, Adler dagegen intravertiert, indem 
er alles vom Subjektsstandpunkte aus zu betrachten geneigt sei. Objektiv sei 
das eine Einseitigkeit, die dadurch behoben wird, wenn die Ansichten beider als 
heuristisches Prinzip Verwendung finden’*. Doch das Entscheidende sieht er in 
der Charakterstruktur der jeweils kranken Persdnlichkeit selber, von der es 
abhangt, ob sie seelische Verwundungen mit Verdrangung oder mit Aufstellung 
eines fiktiven Lebensplanes beantwortet. Die Neurosen bei einem jugendlich 
Introvertierten lassen selten die von Adler herausgestellten Gesichtspunkte ver- 
missen, wahrend bei der Behandlung jugendlicher Extravertierter die Freudschen 
Auffassungen zu beriicksichtigen sind. So versucht er vom Boden der dif- 
ferentiellen Psychologie aus eine einheitliche Lésung, gegen die grundsatzlich 
nichts zu erinnern ist. Sowohl die kausale wie die finale Betrachtungsweise legen 
auch Erhard und Liertz ihren Untersuchungen zugrunde. Bald ist mehr die eine, 
bald die andere angezeigt. So konnte Liertz z.B. Migraneanfalle einmal auf 
geschlechtliche Verdrangung zuriickfiihren, ein andermal auf irriges Einstellen 
zu der augenblicklichen Lebensforderung, dann aber auch auf Erinnerungs- 
tauschungen u.4.7°. Liertz hat den gelungenen Versuch unternommen, die 
Rechte beider Gesichtspunkte in der aristotelisch-thomistischen Seelenlehre zu 
verankern. Von diesem festen Boden aus glaubt er die reichen Erfahrungen der 
psychanalytischen Forschung der Erziehung und Seelsorge vermitteln zu sollen, 


UNI Els Gl One Alle 
®° C.G. Jung, Das UnbewuBte im normalen und kranken Seelenleben, Ziirich 1926, 89 f. 
"9 Liertz, SeelenaufschlieBung, 19. 
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und es ist nicht zu bezweifeln, daB er theoretisch eine gliickliche Synthese ge- 
funden und praktisch der Pastoral viel zu sagen hat. 


IV. 


Die Darstellung und Kritik der seelenaufschlie8enden Systeme lie& Schritt 
flir Schritt die Bedeutsamkeit des neuen Forschungs- und Behandlungsweges fiir 
die Seelsorge erkennen. Es eriibrigt noch, die sich hieraus ergebende seelsorger- 
liche Aufgabe grundsatzlich zu kennzeichnen. Eine Verwertung des Verfahrens 
und der kritisch gewonnenen Ergebnisse ist dadurch méglich, daB eine sauber- 
liche Scheidung von Verfahren und System durchgefiihrt und Verfahren und 
gesicherte Ergebnisse einer christlichen Seelenauffassung eingegliedert werden. 
Nicht nur ist das Verfahren an sich weltanschaulich neutral, nicht nur sind 
falsche und einseitige psychologische Anschauungsweisen nur mittelbar mit dem 
Verfahren verkniipft, vielmehr diirfte die Behauptung des evangelischen Pfarrers 
W. Buntzel zu Recht bestehen, da erst die Auffiillung durch christlich-religidse 
Motive der Psychanalyse ihre ganze Wirkungsméglichkeit gibt®. Daher ist das 
eingangs gekennzeichnete grofe Interesse in den Seelsorgerkreisen beider Kon- 
fessionen wohl zu verstehen. Die zahlreichen Erérterungen in beiden Lagern 
gruppieren sich um die Frage: Welche Verwertung kénnen das analytische Ver- 
fahren oder seine Ergebnisse im Dienste der Seelenfiihrung finden? Zwei Még- 
lichkeiten tun sich da auf. Einmal koénnte der Seelsorger das unmittelbare 
analytische Verfahren zur Anwendung bringen, um Verdrangungen aufzuheben, 
seelische Hemmungen zu beseitigen, falsche Haltungen in die richtige Bahn zu 
lenken ; oder zweitens wird er nur die zahlreichen Ergebnisse und Winke, welche 
die seelenaufschlieBende Forschung aller Richtungen herausgestellt hat, ver- 
wenden, um so seinen eigenen Blick fiir seelische Schwierigkeiten und ihre még- 
liche Verwurzelung zu scharfen, gelegentlich wertvolle Winke zu geben und vor 
allem vorbeugende Arbeit zu leisten. 

1. Die Ausiibung einer streng durchgefiihrten seelenaufschlieBenden Arbeit 
kommt fiir den amtlich bestellten Seelsorger um so weniger in Betracht, als sie 
leicht einen Ubergriff in ein Gebiet bedeutet, fiir das zunachst nur der fach- 
mannisch durchgebildete Arzt zustandig ist. So wichtig es fiir den Seelsorger 
ist, die Gesetze und Verschlingungen des seelischen Lebens zu kennen, 
das Grenzgebiet zwischen gesundem und krankem Seelenleben bleibt zunachst 
das Wirkungsgebiet des Arztes oder des arztlich geschulten Psychotherapeuten. 
Es ist nicht zu vergessen, daB eine methodisch durchgefiihrte Seelen- 


80 W/. Buntzel, Die Psychoanalyse und ihre seelsorgerliche Verwertung, XXVI. Band der 
von F. Niebergall herausgegebenen praktisch-theologischen Handbibliothek, Gottingen 1926, 
48. Dieses Biichlein ist besonders bedeutsam, als es gerade auf Grund seelenaufschlieBender 
Forschung auf die Erneuerung der Privatbeichte im Protestantismus hinarbeitet. — Auf die 
engen Beziehungen zwischen Beichte und Psychanalyse hat bereits L. Bopp hingewiesen. 
L. Bopp, Moderne Psychoanalyse, Katholische Beichte und Padagogik, Kempten 1923. 
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aufschlieBung mit Assoziationsexperimenten und Traumdeutungen ein Heil- 
verfahren im Dienste eines seelisch Kranken ist, seelische Erkrankungen aber 
einerseits ins Kérperliche auszustrahlen vermdgen, anderseits von physiolo- 
gischen und anatomischen Stérungen bedingt sein kénnen, so daf nur der ganz 
auf diesem Gebiete sich auskennende Fachmann das vorliegende Krankheitsbild 
zu erkennen vermag; nur er vermag mit der notwendigen Sicherheit zu ent- 
scheiden, ob ein rein seelisch entstandenes Krankheitszeichen vorliegt oder ein 
organisch bedingter Abbauvorgang. Danach entscheidet sich auch, ob und wie 
weit eine Analyse angezeigt ist. Mit Recht warnt daher auch Buntzel vor 
dilettantischen Grenziibergriffen. Gerade die Auseinandersetzung tiber die 
Psychanalyse in Arzte- und Seelsorgerkreisen hat die Gefahr der Kurpfuscherei 
bei Ungeschulten stark betont. Aber auch dort, wo eine mehr und mehr zu 
fordernde Zusammenarbeit zwischen Arzten, Erziehern und Seelsorgern statt- 
findet, wo gar der Arzt Falle zur seelischen Behandlung den Erziehern oder Seel- 
sorgern zuweist, wie dies Freud z. B. gerne tut, ist eine durchzufiihrende seelen- 
aufschlieBende Behandlung nur bei sachgemaBer Vorbildung und volliger Be- 
herrschung der Methoden angangig, deren Handhabung niemals schematisch, 
sondern ganz dem Einzelfalle angepaBt sein mu. Fordern die analytischen 
Schulen Freudscher Richtung bereits einen Studiengang von ungefahr zwei 
Jahren, bedarf die Einfiihrung in das Adlersche System auch vieler Wochen 
praktischer Arbeit, so ist ersichtlich, da& ein nur auf Literatur sich beschran- 
kendes Studium nicht geniigen kann, selbst kunstgerecht zu analysieren. Mit 
Recht betont Pfister, daB dieses ebensowenig hinreiche wie das Studium eines 
Lehrbuches der Chirurgie zur Vornahme schwieriger Operationen®. Tatsdchlich 
liegen die traurigsten Beispiele vor, die immer wieder zeigen, wie das wilde 
Analysieren nur seelische Werte zerstért. Grundsatzlich ist aber gegen eine 
analytische Behandlung durch geschulte Nichtmediziner nichts einzuwenden. 
Doch ist von allen arztlichen und nichtarztlichen Analytikern zu fordern, daB 
sie weltanschaulich zuverlassige und sittlich gefestigte Persénlichkeiten seien. 
Nur unter diesen Voraussetzungen kann der Seelsorger es verantworten, be- 
handlungsbediirftige Kranke an den Analytiker zu verweisen. Er muf iiberzeugt 
sein kénnen, daf in der Handhabung der Methode alle durch einseitige psycho- 
logische Voraussetzungen bedingte Verfalschungen gemieden werden und alle 
Deutungsarbeit sich der in der Methode selbst liegenden Grenzen wohl bewuBt 
ist. Der in pansexualistischen Gedankengangen geschulte Analytiker wird alles 
in sexuellem Sinne zu deuten geneigt sein und lauft, wie oben gezeigt, Gefahr, 
neue Komplexe sexueller Art zu schaffen, statt eine Komplexbefreiung herbei- 
zuftihren. Auch hier kénnte man mit traurigen Beispielen dienen. Einem 
Analytiker, der rein auf Freudschem Boden stande, Kranke zuzuschicken, ware 
unverantwortlich. Wie sehr hier die geistigen Krafte des Menschen, die Macht 


8! O, Pfister, Analytische Seelsorge, 133. 
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des Gewissens, verkannt werden — es soll ja selbst nur ein Verdraneungsprodukt 
sein — ist mir aus Fallen bekannt, wo zwecks Aufhebung der Verdrangung 
einfach der Triebbefriedigung das Wort geredet wurde, ohne daB eine Subli- 
mierung auch nur versucht wurde, und somit neue Gewissenskonflikte herbei- 
geftihrt wurden. Weltanschauliche Zuverlassigkeit ist um so mehr gefordert, 
als es nicht allein darauf ankommt, das Verdrangte nur zu heben, die wichtigste 
Arbeit vielmehr die Triebveredelung ist, also in einer bedeutsamen Nacherziehung 
besteht. Alle Erziehung ist aber durch bestimmte Erziehungsnormen geleitet, 
die letzthin Angelegenheit der Weltanschauung sind. 

Da8 der Analytiker auch sittliche Festigkeit haben mu8, bedarf keiner Er- 
Orterung. Die tiefsten und verborgensten Regungen kommen zur Sprache. Nur 
wo heilige Ehrfurcht vor der anvertrauten Seele den Analytiker beherrscht, 
nur wo er mit zarten Handen in das Heiligtum der Seele eingreift, um dort 
Fehlentwicklungen umzuformen, ist eine Vorbedingung fiir eine einwandfreie 
Behandlung gewahrleistet. Rein sachliche Einstellung ist um so dringlicher er- 
fordert, als sich im Verlaufe der psychanalytischen Behandlung leicht eine 
starke Gefiihlsbindung an den Analytiker geltend macht, sei es in Form der 
Zuneigung oder Abneigung. Daf hier eine Gefahrenquelle liegt, ist nicht zu ver- 
kennen, doch wird der geschickte Fiihrer es verstehen, durch reine Sachlichkeit 
gegebenenfalls aufkommende Zuneigungsgeftihle auf hochwertige Ziele zu lenken, 
sie nicht iiber einen bestimmten Grad der Verehrung herauswachsen zu 
lassen und so jede schddliche Bindung verhindern®*. Dieser Punkt macht es 
aber verstandlich, daB nur sittlich reife Menschen von nicht zu grofer Jugend 
sich an die Analyse geben sollen. Gerade die persénlichen Erfordernisse, die vom 
Standpunkte der Seelsorge an den Analytiker zu stellen sind, lassen-die in katho- 
lischen Kreisen Badens bestehenden Bestrebungen begrii8en, Lehrerinnen zur 
Fiihrung seelisch hilfsbediirftiger Frauen auszubilden. Da auch nach Heilung 
seelischer Konflikte durch den Arzt die Fiihrung durch den berufenen Seelsorger 
nicht fehlen darf, 4uRerte Stumpf in Kevelaer den von Lindworsky gebilligten 
Wunsch, daB fiir die Hilfe an seelisch Kranken Geistliche als Fachseelsorger 
vorgebildet und freigestellt werden méchten®. 

2. Ist ein wildes Analysieren unter noch so gutgemeinten, seelsorglichen 
Gesichtspunkten seitens Ungeschulter strengstens zu meiden und scharf zu ver- 
urteilen, so ist aber die mittelbare Auswertung psychanalytischer Kenntnisse, 
auch solcher, die durch Literaturstudium erworben sind, von grober Bedeutung 
fiir die Seelsorge, einmal im Interesse richtiger Menschenbeurteilung, zur Be- 
ratung in einfachen Fallen und vor allen Dingen zur Verhiitung seelischer Schadi- 
gungen in der Erziehung von Kindern und Jugendlichen. 

Die ruhige Aussprache mit seelisch Leidenden laBt oft leicht Anzeichen ge- 


8 Hinsichtlich der Gefiihlsiibertragung sind die Ausfiihrungen Stumpfs auf der Kevelaerer 
Tagung beachtenswert. Religion und Seelenleiden I, 238. 
83 Religion und Seelenleiden I, 232, 236. 
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wisser Verdrangungen erkennen oder die Wirksamkeit fiktiver Leitlinien und un- 
wirklicher Seelenhaltungen vermuten. Glaubenszweifel oder gar Glaubensableh- 
nung sind oft gefiihlsmaBig bedingt und gehen nicht selten auf eine Stérung der 
kindlichen Gefiithlsbeziehung zu Vater und Mutter zuriick. Wie das Elternbild, 
das geliebte oder mit wechselnden Mischgefiihlen besetzte, auch die spdtere 
Stellung zu Gott beeinflussen kann, hat Liertz an Beispielen gezeigt. Das kind- 
liche Vaterbild wird auf Gott nur zu leicht tibertragen. Manche Trotzhaltungen 
sind verstandlich als Wiedererneuerung kindlicher Verhaltungsweisen, die bis 
in die Jugendzeit zuriickliegen. Offenkundige Sexualangst stammt vielfach aus 
falscher, aus der Kindheit iibernommener und niemals richtig verbesserter Ein- 
stellung, die standig verdrangend wirkt, neue Hemmungen schafft und deren 
Bekampfung nur durch eine lebenswirkliche Aufklarung erreicht. werden kann. 
Analytische Schulung scharft den Blick fiir die Griinde mancher Ehezerwirfnisse. 
Bei vielen ist namlich die Bindung an Vater und Mutter noch gefiihlsmaBig zu 
stark und in der Pubertatszeit nicht so gelést worden, wie es zur Fihrung einer 
gliicklichen Ehe notwendig ware. ,,Manche Frau sucht im Gatten immer und 
immer fort die Ziige des vaterlichen, mancher Mann in seiner Frau die Ziige der 
miitterlichen Imago, und dieses unselige Suchen legt ihnen formlich eine Binde 
vor die Augen, so dab sie die charakteristischen und wertvollen Ziige im Bilde 
der anderen, zu denen sie nun einmal in der Ehe gehéren, nicht zu erkennen 
vermogen*.“‘ Die analytische Betrachtungsweise erschlieBt hier den Blick auch 
fiir die damit oft zusammenhangende Untreue. Die Angstleiden und Zwange, 
die mit der Onanie zusammenhangen und sich in ihr auswirken, werden durch 
analytische Erkenntnisse tiefer erfaBt. Liertz hat sich ein groBes Verdienst er- 
worben, in seiner Schrift ,,Erziehung und Seelsorge‘ auf die tieferen Quellen 
vieler Vergehungen hingewiesen zu haben®. Irgendeine Entmutigung steckt 
meist dahinter. Auch Bopp weist auf diese Ursprungsméglichkeit hin’*. Die 
hier mOéglicherweise vorliegenden Zusammenhange nur zu ahnen, fiihrt zu ver- 
standnisvollerer Beurteilung und zielsicherer Fiihrung, behiitet vor allem vor 
Ratschlagen, die mehr entmutigen und neue seelische Verkrampfungen schaffen 
als ermutigen und aufrichten. 

Kenntnisse tiber die Ergebnisse der seelenaufschlieBenden Forschung ver- 
mogen sich besonders in der erziehlichen Tatigkeit des Seelsorgers auszuwirken. 
Wie es eine der Hauptaufgaben arztlichen Wirkens neben der heilbringenden 
Tatigkeit ist, vor Krankheiten zu schiitzen und zu bewahren, so gilt dies in ahn- 
licher Weise fiir den Seelsorger, dem als Moralpadagogen in den hier zur Er- 
Orterung stehenden Fragen die bedeutungsvolle Aufgabe gegeben ist, durch 
belehrende Tatigkeit, insbesondere auch durch Aufklarung der Eltern, kindliche 
Fehlentwicklungen im sittlich-religidsen Leben zu verhiiten. Bewahren vor 
Schadigungen ist leichter, als verkrampfte Seelenzustande zu ordnen. Die 


4 J. Klug, Aus den Tiefen der Seele, 92. 
SerLientz, a..a. O., TO*f. 8° Religion und Seelenleiden I, 226 
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Kenntnis der leichten Verwundbarkeit der kindlichen Seele durch Konflikte 
scharft die Aufmerksamkeit, sie vor Erschiitterungen zu bewahren, und sie vor 
allem zu behiiten, was ihrer Lebensrichtung eine falsche Linie mit all den damit 
zusammenhdngenden Hemmungen geben kénnte. Erziehung zu einem ver- 
niinftig geleiteten Uberwinden, das nicht verdrangt, sondern die seelischen Trieb- 
krafte in den Dienst hochwertiger Ziele zu stellen vermag, verhindert, daB sog. 
,, Stauungstypen‘ entstelen oder seelische Hemmungen, die durch Stauungs- 
einschlage“‘ bedingt sind’’. Die Wichtigkeit der ersten Lebensjahre fiir die 
gesamte Entwicklung wird von den analytischen Schulen stark in das erziehe- 
rische BewuBtsein gerufen; die sexuellen Eindrticke, vor denen das Kind nicht 
behtitet wurde, kénnen AnlaB zu den schwersten Fehlentwicklungen geben, 
ebenso aber auch alle MaSlosigkeit im kindlichen Liebesleben, mag es sich um 
Verwohnung oder Liebesentziehung handeln. Das einseitig bevorzugte Lieblings- 
kind unterliegt ebenso leicht der Charakterverbildung, wie das zuriickgestoBene 
Aschenbrédel. 

DaB8 das Ichstreben des Kindes in allen AuSerungsformen ein hohes Maf8 von 
erzieherischer Aufmerksamkeit fordert, hat die Adlersche Individualpsychologie 
zu wachsender Anerkennung gebracht. Alte Einsichten sind in neuem Lichte 
geschaut, und mit Recht wird von Bopp, Allers, Husse, Stumpf, Willwoll u. a. 
hervorgehoben, da8 der Einbau individualpsychologischer Gesichtspunkte in das 
System katholischer Erziehungswissenschaft nur segenbringend sein kénne. Aber 
auch die engere Aszese erhalt seitens dieser Richtung wertvolle Hilfen, tiber- 
trieben ichbeziigliche Einstellungen zu selbstloser Sachlichkeit im Dienste hoch- 
wertiger Ziele umzulenken. Ubertriebene Betonung der elterlichen Gewalt und 
Autoritat kann ebenso zu Trotzhaltungen fiihren, wie sie gesundes Selbstver- 
trauen zu lahmen vermag, ahnlich wie iibertriebene Liebesbindung das Kind 
nicht zu der geforderten Selbstaindigkeit kommen 1]48t. Unwirkliche Uber- 
spannung der Ideale oder Verdemiitigungen seitens der Erzieher geben leicht 
Anla® zur Entwicklung krankhafter Schuldgefiihle. Oft auch fltichtet sich der 
Mensch in religidse Zwangsleiden, um sich durch solche Selbstqudlerei selbst 
zu strafen. Hier wird ein Streben aufgedeckt werden kénnen, mit der Leid- 
zufiigung letzthin doch durch Erhoéhung des Persénlichkeitsgeftihls einen Lust- 
gewinn zu erzielen. Im Grunde ist solch Verhalten egozentrisch. 

Auf die Fiille der hier liegenden Fragen konnte nur hingewiesen werden. 
Sie erheischen zweifellos ernste Beachtung der Seelsorgewissenschaft. Von einem 
einwandfreien analytischen Verfahren und darauf fuBenden geprtiften Ergeb- 
nissen darf sie noch viele Anregung erwarten. Noch steckt das aufschlieBende 
Verfahren in den Anfangen, doch deutlich wird erkennbar, da weder Moral- 
noch Pastoralpsychologie an den neuen BlickerschlieBungen vortibergehen 
diirfen, die letzthin nur dem einen Ziele dienen: unsterbliche Seelen im Geiste 
des guten Hirten zu behiiten und zu fiihren. 


87 Vgl Jahn, a.a.O., 48. 
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Will man eine allgemeinste Kennzeichnung der heutigen philosophischen Lage geben, 
so darf man nicht nur die Abwendung von Kant zum Gegenstdndlichen zuriick 
nennen, sondern mu8 vor allem den Vorsto& zum Metaphysischen erwadhnen, der heute 
selbst von der Erkenntnistheorie (II) gemacht wird, aber auch in der Ethik (III) und vor 
allem aus metaphysischen und religionsphilosophischen (IV) Erérterungen selbst 
ersichtlich ist. Die kritische Bemithung um Kant (I) ist nur Vorspiel zu all dem. 


I. 


DaB in Kants eigenem Philosophieren letzte metaphysische Motive wirkten, ist seit 
N. Hartmanns, H. Heimsoeths und M. Wundts Kant-Arbeiten dem neuen Ringen um den 
historischen, von spaterer systematischer Deutung befreiten Kant aufgegangen. Eine ,,Uber- 
windung“ Kants aber sollte man nicht allzu voreilig verkiinden und gar den »thomismus“ 
als letzte Antwort auf heutige philosophische Problematik nicht zu siegesbewu8t hinstellen. 
Denn in den hier zu erérternden Disziplinen vollzieht sich erst eine langsame und vorsichtige 
Loslésung von einer langen, unter Kants Einflu8 stehenden philosophischen Tradition, die 
nicht einfach Kant beiseite setzt und gewi8 nicht iiberall auf »thomistische Ergebnisse zu- 
steuert. Die Erkenntnistheorie von heute hat den Wert der ,,transzendentalen Methode“ 
Kants und seine Scheu vor dem ,,Ding an sich“ trotz aller ,,Wende zum Objekt‘ nicht ver- 
gessen ; die Ethik den Gedanken an die ,,Autonomie“ trotz aller ,, materialen Wertethik“ nicht 
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verloren; die Metaphysik belaBt dem mathematisch-naturwissenschaftliche:, Erkenntnis- 
und Wissenschaftsbegriff Kants trotz ihrem Streben nach Einsicht in die ,,letzten Griinde“ 
des Seins auf seinem Gebiete sein Recht; die Religionsphilosophie hat die Ehrfurchts- 
haltung des Kritizismus vor dem Absoluten trotz all ihrem Bemiihen um das Géttliche erst 
recht erkannt. Fr. Brentano hat in seiner Zeit den energischsten Angriff auf Kants Phanomena- 
lismus und Agnostizismus sowie auf seinen ,,unglaublichen“‘ Vernunftglauben unternommen, 
zugleich auch den nachkantischen Idealismus namentlich Hegels unter dem Decknamen 
Plotins einer scharfen Kritik unterzogen. Aber obgleich sein (heute noch nicht volistandig 
zugdngliches) metaphysisches System im Gottesbegriff gipfelt, ist auch diesem Aristoteliker 
der Anschlu8 an die aristotelisch-thomistische Beweisfiihrung nicht ohne weiteres mdglich. 
Seine kritischen Vorbehalte verdienen volle Beachtung. Trotz entschiedenen Eintretens fiir 
die (psychologisch gefaBte) Aprioritat von Raum und Zeit versteht Fr. Erhardt Kant, dessen 
dynamische Theorie der Materie, dessen positive (nicht nur regulative) Teleologie, dessen hu- 
manistische Geschichtsphilosophie und dessen Asthetik im wesentlichen ,,Bleibendes“ fiir ihn 
bedeuten, im tiefsten als Metaphysiker, gibt er den Kategorien transzendente Giiltigkeit, tritt 
er fiir die Beweisbarkeit des Daseins der Seele, der Freiheit und in einer die Erfahrung ana- 
lytisch zergliedernden und sie synthetisch erweiternden Metaphysik auch des Daseins Gottes 
ein, das mit ,,hinreichend groBer Wahrscheinlichkeit‘‘ bewiesen werden kann. Wenn Erhardt 
aber, in Ablehnung des ethischen Formalismus Kants, das Sittliche nur als erfaBbare altruisti- 
sche Wirkung selbstlosen Wohltuns aus selbstloser Gesinnung und das Religidse nur als mensch- 
liche Wunschbefriedigung deuten kann, so ist mit dieser sehr anfechtbaren psychologischen 
Tatsachenfestsetzung tiber den Wertgehalt des Sittlichen noch ebenso wenig gesagt wie tiber 
den Wirklichkeitsgehalt des religidsen Glaubens. 


Il. 


Auf die ,, Wahrheit’ aber kommt es der Erkenntnistheorie an. Sie ist in ihrer Wen- 
dung zum Objektiven, Realen und Metaphysischen heute weither von Fr. Brentano beeinfluBt, 
der in Ablehnung der Humeschen Skepsis und der Kantischen synthetisch-apriorischen 
Urteile wie in der durch Zuhilfenahme der mathematischen Wahrscheinlichkeitsrechnung ver- 
tieften aristotelischen Induktionstheorie den erkenntnistheoretischen Weg zu einer realistischen 
Metaphysik neu gebahnt hat. N.Hartmanns und J.Geysers Erkenntnislehre ist eine stete 
Auseinandersetzung mit kantischem und neukantischem Transzendentalismus, mit den 
Marburgern und mit Br. Bauchs Kant-Hegel-Synthese zumal. Dabei ist Geysers Betonung 
des Besonderen als der Grundlage fiir den Aufstieg zum Allgemeinen und als dessen einziger 
Existenzform bemerkenswert, weil so erst der Idealismus tiberwunden werden kann, der das 
,, Gesetz‘‘ zur apriorischen Notwendigkeit hypostasiert, um aus ihm die erfaBbare Wirklichkeit 
herzuleiten. Husserls ,,platonisierende‘‘ Phanomenologie wie Augustins Erkenntnislehre 
werden von hier aus abgewiesen. Aber auch Brentanos und N. Hartmanns Gleichsetzung von 
Evidenz und subjektiver GewiSheit wird zugunsten einer ,,objektiven Evidenz‘ abgelehnt, die 
als Einsicht in einen unmittelbar gegebenen oder durch begrtindetes Schlu8verfahren erkenn- 

baren Sachverhalt als Wahrheitskriterium auftritt und die subjektive GewiBheit erst bedingt. 
Aus der steten Transzendenz des Gegenstandes dem Erkennen gegeniiber zieht Hartmann 
skeptische Schliisse fiir die Erkennbarkeit des ,,An-sich“, wahrend Geyser auch diese Resig- 
nation tiberwindet durch Anerkennung eines vor allem Urteil vorhandenen unmittelbaren 
Schauens von bewuBtseinsgegebenen Gegenstanden, die ohne Vermittlung eines ,,Bildes“ 
erfaBt werden. Dennoch wei auch Geyser um das ,,Irrationale“‘ der kontingenten Welt gerade 
gegeniiber der Logisierung und Vernotwendigung des Wirklichen durch den Kant-Hegel- 
schen Idealismus und der Geltungstheorie des Neuidealismus. Hartmanns Nachweis des 
, Minimums“ von Metaphysik in der Erkenntnis des Gegenstandlichen, fiir den der erkenntnis- 
theoretische Realismus schon eine standpunktliche, alle realen Strukturen auch als solche der 


375 


logischen Sphare ansprechende Deutung der Erkenntnis ist, tiberholt Geyser durch Fort- 
filhrung der Erkenntnistheorie bis zum Gipfel der Metaphysik, zur Gottesfrage, in Anleh- 
nung an den alten Kontingenzbeweis. Das ideale An-sich-Sein Hartmanns aber kann Geyser 
nach Augustins und Thomas’ Vorgang nur als ,,die mdglichen begrenzten Weisen des 
Teilhabens am unendlichen Sein‘ begreifen: die letzte Absage an einen Idealismus, der ein 
ideales An-sich-Sein ohne den realen Trager des Gottesgeistes fassen will. 

Dennoch bleibt die Herausstellung dieser Gegenstandssphare des idealen An-sich-Seins, 
zu der auch die ,,Werte“ gehéren, ein Verdienst der neueren Gegenstandstheorie. Schon dab 
sie in ihrem Unterschied von der Sphare des Realseins gesehen und nicht mit dem Psychischen 
in irgendeiner Form (etwa als ,, Vorstellung“‘) gleichgesetzt wird, ist ein bedeutender Fortschritt 
des Erkennens. Von hier aus ergibt sich ein neuer Sinn des ,,Apriori“, das nun nicht mehr als 
Kantische BewuBtseinsfunktion, sondern als gegenstandlicher materialer Seinsgehalt gilt, 
der vorgefunden wird und fiir die Erkenntnis normgebend ist. Nach diesem idealen An-sich- 
Sein hat die es intendierende Erkenntnis sich zu richten. Ist es ,,irreal‘‘, so hat es doch ein 
Sein, eine gegenstandliche Struktur. Es ist nicht bewuBtseinsimmanent, sondern transzendent 
wie das Reale. Eine Wendung gegen Kant, die freilich Husserl noch nicht endgiiltig vollzog. 
Da8 auch jetzt noch eine realistische Theorie der AuBenwelt mdéglich ist, zeigt neben Hartmanns 
Ablehnung des Idealismus auch Alois Miiller, dessen ,,Einleitung‘‘ zudem der Metaphysik 
(nicht der Gegenstandstheorie) als berechtigte Frage die nach einer letzten Fundierung des 
Idealen in Gottes BewuBtsein belaBt. Diese Metaphysik kennt Thomas, die moderne Gegen- 
standstheorie kennt er nicht; denn auch das ,,verbum mentis‘‘ der Scholastik ist nicht iden- 
tisch mit diesem idealen An-sich, das mit dem ,,BewuBtsein‘‘ des schauenden und denkenden 
Subjektes nichts zu tun hat. 

Die ,,unmittelbare Anschauung“ eines solchen An-sich weist die heutige Erkenntnislehre 
und Psychologie auf. Ihr gelten Hartmanns Untersuchungen tiber die ,, Intuition“, die mit der 
Bergsonschen Metaphysik der Intuition nichts gemein hat. Als ,,stigmatische‘‘ Intuition er- 
greift sie isolierte Wesensztige, als ,,konspektive‘’‘ die Wesensbeziehungen und -einordnungen 
in schon erfaBte Zusammenhdange des Eingesehenen. Doch bedarf die Intuition idealer Wesen- 
heiten der ,,Riicksicherung‘‘ durch Beziehung auf Realerkenntnis, soweit diese bei der bloB 
partialen Deckung der Ideal- und Realerkenntnis moglich ist. Alois Miillers ,,Einleitung‘‘ 
und in erweitertem Ma8e seine ,,Psychologie“ weist solche unmittelbare, vor allem urteilenden 
Erkennen sich vollziehende Schau nach und dehnt sie auf mathematische Gegenstande, Rela- 
tionen und Werte aus, lehnt aber die ,,Wesensschau“‘ ab, da diese immer schon vergleichendes 
Urteilen voraussetzt. Auch Guardinis(s. IV.) vorsichtige Intuitionstheorie gehért hierher, soweit 
es sich um Erfassung des konkret Lebendigen handelt. Miillers ,,Psychologie“ bietet zudem 
ein gut Stiick Gegenstandstheorie, besonders eine Theorie der ,,unsinnlichen‘‘ Gegenstande, zu 
deren Erfassung das Sinnliche Ansatzpunkt sein kann, die selbst aber als ,,unsinnliche‘‘ weder 
durch sinnliche Wahrnehmung noch denkende Abstraktion aus sinnlich erfaBten Dingen er- 
greifoar sind. Wenn Miiller den idealen Werten die Wirklichkeitsform des ,,Geltens‘ im 
Unterschied von der anderen des Realseins zuspricht, so sollen sie damit nicht in BewuBtseins- 
funktionen aufgelést werden, was der ganzen Theorie vom An-sich-Sein der Werte wider- 
sprechen wiirde. Sie bleiben qualitative ,,letzte, originale (nichtpsychische) Elemente’ von — 
verschiedenstem Gehalte, die Miillers Psychologie des Denkens, der Sittlichkeit, der Kunst 
und der Religion aufweist. 

Ohne solche Wertanalyse ist heute eine Ethik und eine Religionsphilo- 
sophie nicht mehr méglich. Auch der werterfiillte aristotelisch-thomistische 
Entelechiebegriff, dem das gem&®B und durch die Entelechie erfiillte Sein Wurzel des Wert- 
vollseins ist, kann in dieser metaphyischen Fassung des Wertbegriffs nicht Ausgangspunkt 
der Ethik sein. Denn der Einklang von Sein und Wert ist ein metaphysisches Problem, das 
die Sonderbetrachtung der Gegenstandsspharen des Seins und der Werte voraussetzt. Welche 
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Voraussetzungen sich aber in jedem Erfassen noch bergen, zeigt Karl Schunck, indem er die 
grundlegende Bedeutung der Erkenntnishaltung fiir die zu erfassende Gegenstandlichkeit auf- 
zeigt und einen ,,Glauben“, einen ,,Akt der Empfangnis“, als Bedingung fiir das Schauen 
eines Gegenstandes nachweist, der in seiner Struktur stets allseitiger zu betrachten bleibt, und 
dem gegeniiber der ,,Erkenntnismensch“ ,,der sich ewig Wandelnde ist. 


Il. 


Die ,,unmittelbare Anschauung“ steht als Werterfassung im Mittelpunkt der Erkenntms 
ethischer Wertqualitaten. Auch Mausbach anerkennt die Resultate, die Husserl, Dietrich 
v. Hildebrand, Scheler, Hartmann, Al. Miiller u. a. erarbeitet haben, wenn er von einer ,, Wesens- 
schau“ spricht, von einer ,,unmittelbaren Erfahrung“, allerdings nur fiir die ,,meisten‘‘ Werte, 
die noch kein urteilendes Erkennen ist. Schon Hartmanns ,,Erkenntnislehre“ hat den Grund 
fiir seine ,,Ethik gelegt, denn dort ist die ,,penetrative‘ Intuition aufgedeckt, die im (inten- 
tional-geistigen) ,,Fiihlen‘‘ der gegenstiandlich gegebenen, nicht von Wunsch und Gefithl er- 
zeugten, das rezeptive WertbewuBtsein objektiv bestimmenden (Wertnehmung analog der 
Wahrnehmung) Werte sich kundgibt, aber nicht in jedem konkreten Subjekt in gleicher Weise 
wirklich ist (Wertblindheit gegeniiber Farbenblindheit, Grade der Werterfassung in Parallele 
zur Abstufung der Tonempfindung). Es gibt einen ,,liebenden‘ Blick fiir Werte ebenso wie 
ein blindes ,,Vorbeigehen“ an ihnen, es gibt den modernen, hastenden, fiir die Wertfiille un- 
zuganglichen, blasierten Menschen ebenso wie das mit dem ,,organe morale“ ausgestattete Sub- 
jekt. Kants Sollensethik sah die Aprioritat der Werte, aber nicht die Fiille des Wertreichtums, 
die Nietzsche erschaute, aber relativistisch umwertetc. Aber auch Kants Ethik kannte 
materiale Wertqualitaten, wie ich selbst in friiheren Kantarbeiten zeigte. Sie erhob das All- 
gemeingiltige zum einzigen moralischen Wert. Kiihle bringt jetzt den quellenmaBigen Nach- 
weis der Ansatze Kants nicht zwar zu einer materialen Wertethik, aber zu einer inhaltlichen 
Zweckethik, die von dem aristotelischen Moralprinzip des Pers6nlichkeitwerdens, ohne frei- 
Jich dessen inhaltlichen Wertreichtum zu erreichen, nicht allzu weit entfernt ist. Auch Schillers 
ethisch-asthetisches Humanitatsideal, das A. Littmann in des Dichterphilosophen Ge- 
schichts- und Kulturphilosophie einbaut, ist ein materialer Vollendungswert, der die Grenzen 
des kantisch-rigoristischen Wertblickes ebenso wie Kants Formalismus tiberwunden hat 
und in Goethes materiales Wertziel der lebend sich entwickelnden gepragten Form pers6n- 
lichen Seins einmiindet. Die heutige materiale Wertethik ist die Synthese antiker und neu- 
zeitlicher Ethik, die bei Hartmann alle jene Werte aufgreift, die die antike, die christliche und 
die neuzeitliche Ethik enthalt, welch letztere die namentlich von Nietzsches Wertintuitionen 
neu erschauten Werte in sich faBt. Das ist der historische Standort dieser Ethik und ihr 
Reichtum gegeniiber der bloBen Sollens-, Willens- und Gesetzesethik. Die materiale Wert- 
ethik steht noch in ihren Anfangen, eréffnet aber mannigfaltige Aufgaben in Wertaufweis und 
-begriindung. Die ,,an sich seienden“ idealen Werte sind ihrem Wesen nach dpx«!, Prin- 
zipien, durch ,,Teilhabe‘‘ an denen die sie tragenden real seienden Substrate (Dinge, Verhalt- 
nisse, Verhalten von Personen) wertvoll werden, ihnen gegeniiber demnach apriorisch-inhalt- 
liche Gehalte. Sie begriinden erst ein sittliches Ideal, ein sittliches Vorbild, eine sittliche 
Person, in der sich das empirische Ich vor dem idealen Ich beugt. Im WertbewuStsein dieses 
tieferen persOnlichen Ich griindet das Werte schauende und nach ihnen das empirische Ich 
lenkende Gewissen. Im menschlichen Tun ist das einzigartige Wunder der Gestaltung der 
wertindifferenten Wirklichkeit nach Werten gegeben und dadurch die kosmische Stellung des 
Menschen und seiner Verantwortlichkeit grundgelegt. Aus Werten und ihrem ,,Drangen“ nach 
Wirklichkeit, das in der Konstitution der Werte mitgegeben ist, ergibt sich das Sollen. Werte 
sind ein ideales Seinsollen, demnach nicht ein Seiendes im Sinne der faktischen Realexistenz. 
Ihre Ordnung nach hoher und niedriger trennt sie weiterhin vom schlechthin seienden, wert- 
indifferenten Realen. Ihrem Sollen endlich fehlt das Miissen des Seienden. Das ideale Seinsollen 
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bedingt seinerseits das aktuale Tunsollen der menschlichen Person, die sich Werte zu Zielen 
und Zwecken setzen kann. Wert ist demnach primar dem Ziel und Zweck gegeniiber. Wert- 
ethik ist also aller Zielethik gegentiber a priori, denn jene erst kann diese rechtfertigen. Darum 
bedarf die aristotelisch-thomistische Ethik, von der heutigen Problematik her gesehen, 
einer Fundierung durch Wertphanomenologie und -theorie. Kiihles Studie 1a8t wieder diese 
Liicke der ,,materialen Zweckethik“ erkennen, auf die K. selbst nicht zu sprechen kommt. 
Teleologie als solche kann im Dienste von Wert und Unwert stehen, als reales Geschehen 
ist sie noch nicht an sich wertvoll. Das Damonische wie das nur zerstérerische Satanische 
in der Welt zeigt deutlich die Méglichkeit auch einer sehr zweckhaften und doch unwertigen, 
ja wertwidrigen Seinsteleologie. Auch die geschlossene Weltteleologie der theistischen Meta- 
physik, deren Recht Hartmann freilich ebenso wie das der pantheistischen Sinngestaltung des 
Wirklichen durch die immanente Gottvernunft bestreitet, kann rational mit dem Ubel und 
dem Bésen nicht fertig werden. Mehlis’ Arbeit beweist aufs neue diese Unbegreiflichkeit des 
Bosen durch rationale Philosophie. Das ,,stihnende Schicksal‘‘ im Bereich des Ethischen, 
,Erlésung und Gnade“ im Bereich des Religidsen mégen das Uneinsichtige erhellen, das fir 
M. vor allem das Christentum ,,bisher‘‘ am meisten aufgelést hat, aber diese Losung ist 
eben nicht mehr rein philosophisch. 

Um die letzte Einigung von Sein und Wert im Metaphysischen bemtiht sich Behns Auf- 
weis der Zuordnung der verschiedenen ethischen Wertsysteme zu bestimmten metaphysischen 
Weltsystemen. Solche Metaphysik kann den Wertblick erweitern und verengern. Dieser 
Nachweis ist B. vorziiglich gelungen. Aber daB man Werte der antiken, der christlichen und 
der neuzeitlichen Ethik schauen kann, ohne an die entsprechende Metaphysik zu glauben, 
zeigen gerade Hartmanns Werttafeln. Werte drangen zwar zur Metaphysik, wie etwa Kants 
Postulatenlehre und Hartmanns Freiheitsmetaphysik zeigen, aber ihr Aufweis ist von 
solcher Metaphysik unabhangig. Man kann, wie Augustins Beispiel beweist, vom Werte 
zur Metaphysik erst aufsteigen. Aber selbst so ausgesprochene Skeptiker der Metaphysik 
wie etwa A. Schweitzer haben ihr Wertsystem, das seine Geltung behauptet auch ohne Meta- 
physik. Zudem ist ja auch die Zuordnung von Wert- und Seinsbild nicht immer eindeutig, 
wie Behn bei der Darstellung der materialistischen Wertwelt selbst zeigt. Inhaltlich ist Behns 
Zeichnung der Werte eine von ethischem und kiinstlerischem Feinsinn gestaltete hohe Be- 
reicherung unseres Wissens um die untibersehbare Fille des Idealen. Doch ware das Bild 
des ,,preuBischen‘‘ Kant um des Ernstes seiner Ethik willen besser nicht gezeichnet worden. 
Man sollte Scheler und Sombart so nicht fortsetzen, Behns Ehrfurcht auch vor Kant weif 
Besseres. 

Eine Definition des ,,Guten“ ist fiir Hartmann unméglich, da es sich in jedem der nach 
Umfang wie Rangordnung uniibersehbaren sittlichen Werte offenbart. Nur eine Analyse der 
geschichtlichen Moralen kann seine bisher erkannte Wertfiille zeigen, und dieser Aufweis ist 
das Kernsttick der H.’schen Ethik, das die groSe Fruchtbarkeit materialer Wertschau ent- 
hillt. Die formale, aber in der materialen Wertrangordnung wurzelnde Eigenart des Guten 
ist die in ihm sich aussprechende ,,Teleologie des héheren Wertes“, die das sittlich Gute 
immer als den héheren, vorzuziehenden Wert zeigt. Aber nicht das sittlich Gute als solches 
in irgendeiner seiner Wertqualitaten wird ,,erstrebt‘‘, sondern ein Sachverhaltswert, ein fir 
eine Person wertvolles Gut (z. B. Offenbarung der Wahrheit ; ein wirtschaftliches Gut). Der 
sittliche Wert erscheint bei solchem auf Personen (die eigene oder fremde Person) gerichteten 
personalen Handeln am Akt der Intention selbst (ein Verhalten ist ,,wahrhaftig‘‘, wenn ich 
Wahrheit vermittle, ,,giitig‘‘, wenn ich materielle Giiter helfend schenke), und er haftet dem 
Verhalten von Person zu Person auch dann an, wenn das sachliche Ziel durch das Verhalten 
nicht erreicht wird. So ,,erstrebe“ ich nicht eigentlich sittliche Werte, auch nicht die pers6n- 
liche Vollendung. Ich wachse im Dienst an der Sache. B. Rosenméller hat diese Einsicht 
naherhin durchgeftihrt und padagogisch nutzbar zu machen gesucht in wertvollen Hinweisen 
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auf Selbst- und Fremderziehung. Die Uniiberschaubarkeit des ganzen Wertreiches und der 
totalen, geschlossenen Rangordnung, die nur eine partiale Wert- und Rangerkenntnis ge- 
stattet, begriindet fiir H. sowohl die Wertantinomien wie die Notwendigkeit des Schuldig- 
werdens, das man, ohne die Schuld zu entschuldigen, in antikem tragischem Heroismus tragen 
mu§. Aber implizit enthalt auch H.’s Ethik einen obersten Wert, obwohl sie nicht mit Scheler 
im Wert des Heiligen ihre Spitze finden soll: den Wert der autonomen Menschperson, fiir die 
die Freiheit der Selbstentscheidung das ,,héchste innere Gut‘ und das Personale ,,das Wich- 
tigste, Aktuellste und zugleich auch das Héchste und Verantwortungsreichste von allem ist“, 
was in des Menschen Gesichtskreis treten kann: die tiefste Wurzel dieser materialen Wert- 
ethik ist ein areligiédser, ethischer Humanismus. 

Autonome Selbstentscheidung ftir gut oder bés, ,,Freiheit“, gehért zum Wesen sittlichen 
Verhaltens; sie erst begriindet Verantwortlichkeit, Schuld, Verdienst und Zurechenbarkeit, 
personale, also sittliche Werthaftigkeit. Und zwar verlangt diese Freiheit personal-sittliche 
Selbstbestimmung sowohl dem kausalen Miissen des Wollens als dem Sollen der Werte gegen- 
liber. In griindlichster Auseinandersetzung mit Determinismus und Indeterminismus, mit Kant 
und Fichte, der die heutige Literatur tiber das Freiheitsproblem an Tiefe und Ehrlichkeit 
der Problematik nichts an die Seite zu stellen hat, kommt H. schlieBlich zur Anerkennung 
der Freiheit, ohne den rational unaufléslichen Restbestand im Freiheitsproblem zu iibersehen. 
Das BewuBtsein sittlicher Selbstbestimmung, die Tatsache der Verantwortung und Zurech- 
nung, das Schuldbewufitsein, die Bezogenheit sittlicher Werte auf Freiheit, die Gegensatz- 
stellung zwischen Wollen und Sollen spricht ftir die Freiheit, ohne sie metaphysisch beweisen 
zu kénnen. Aber zuletzt sieht sich auch diese metaphysische Ethik vor die Gottesfrage 
gestellt, und zwar gerade vom Freiheitsproblem her: Wahrt der Mensch die ihn zum Menschen 
machende Autonomie vor Gott? H.’s erwahnter Humanismus entscheidet sich ftir den 
Menschen gegen Gott. Die Ethik mu8 um des Menschen willen ,,diesseits von Theismus und 
Atheismus‘‘ stehen. Metaphysisch ist damit tiber das Recht des Atheismus nichts aus- 
gemacht, die Gottesfrage bleibt offen (cf. S. 180, 206, 212, 574, 741), aber selbst wenn Gott 
geglaubt wird, kann er fiir H. nur impersonal sein, wie auch D. Kerler gegen Schelers Ethik 
geltend machte, doch nicht pantheistisch gefaBt werden. Im ,,Gott“ des teleologischen Gottes- 
beweises sieht H., zuweilen an Feuerbach erinnernd, nur einen Anthropomorphismus des 
, mythisch-religidsen Denkens‘‘. Um der kosmischen Stellung des Menschen willen (s. 0.!) 
darf die Welt nicht teleologisch sein, er allein tragt die Pradikate der Gottheit: Vorsehung 
und Vorbestimmung. ,,Dem Menschen fallt das Erbe Gottes zu“‘, wenn auch nicht die Un- 
begrenztheit dieser géttlichen Attribute, die den Menschen erdriicken wiirde. Religion und 
Ethik schaffen fiir H. ethisch unlésbare Antinomien, die zwar weder menschliche Freiheit 
noch Gottes Dasein und Vorsehung ,,widerlegen‘‘, aber, falls die Entscheidung fiir Gott aus- 
fallt, die wesenhaft autonome Sittlichkeit zerstéren. Hier miindet alles im ,,absolut Irratio- 
nalen‘‘ der Religionsphilosophie. Ethik verlangt den Menschen als autonom, Religion Gott 
aliein. Ethik stellt ihn ins Diesseits, Religion verweist ihn dartiber hinaus. Ethik verlangt 
die Autonomie der Werte, Religion macht sie in ihrer Begriindung erst durch Gott heteronom. 
Ethik kennt nur den Menschen als wertverwirklichendes, teleologisch die Wirklichkeit nach 
Werten gestaltendes Wesen, Religion dagegen ihren Gott, der zudem — H. weiB, daf es ,,wie 
Gotteslasterung klingt — als ,,Stiimper‘‘ erscheint, und dazu den Menschen, der die Gottes- 
gabe der freien Selbstentscheidung auch fiir das Bése von ihm erhielt, verdammt. Ethik heischt 
vom Menschen, seine Schuld heroisch zu tragen, Religion will ihn davon erlésen, bricht aber 
mit ihrer Forderung der Reue und ,,Erniedrigung‘‘ den sittlichen Stolz des Menschen und 
seine unabnehmbare Verantwortung. 

Eine kritische Auseinandersetzung mit H. kann in aller Kiirze grundsdtzlich folgendes 
gerade bei dieser letzten Zuspitzung seiner Ethik geltend machen: 

1. Religion wurzelt ebenso wie Ethos als Haltung zum sittlichen Wertreich in der einen 
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Geistperson ,,Mensch‘‘. Bleibt dem endlichen Erkennen des Menschen die absolute Wahr- 
heitserkenntnis verschlossen, so seinem Wertblick die Einsicht in die Ganzheit der Werte 
und ihrer Totalordnung. Religiédser Glaube, den nur Rationalismus in Wissen wandelt, 
erschlieBt in Gott den hochsten Wert und den Trager aller Werte. Aber auf ihn weisen, wie 
neuerdings Rosenméller in dem oben angefiihrten Aufsatz wie in seiner Schrift ,,Gott und 
die Welt der Ideen‘‘ (1923) gezeigt hat, alle Werte hin. Ihr Sollen verlangt metaphysisch eine 
gesetzgebende Autoritat, da die Idee des Imperativs, wie Kant im opus posthumum zeigte, die 
eines Imperantis nach sich zieht. Die Ethik verlangt also einen Abschlu8 in der Religion. 
H. selbst glaubt trotz ihrer Irrationalitat an die ,,ideale Werttafel‘ tiber allen geschichtlichen 
Werttafeln. 

2. In der Einheit der Person ist der religidse Akt der alle anderen geistigen Akte durch- 
lebende, und der Gegenstand seiner Intention, ,,Gott’‘, umfa8t die Gegenstande der tibrigen 
Aktintentionen mit, so daB Gott als der absolut Wahre, Gute und Schone, als héchster Trager 
aller Werte, als ,,summum bonum“ erscheint. Ist er der absolut Gute, so mu er Person 
sein, da sittliche Werte nur persongetragen sein kénnen. Wie freilich das absolut Gute in 
Gott ist, und wie Gott Person ist, entzieht sich endlichem Wissen. Dem Absoluten fehlt in 
Wert- und Personsein jede endliche Beschranktheit, es eignet ihm aber jede endliche Wert- 
und Personenfiille in absolutem Mae. Wiinschs materiale Wertethik sucht solchen AbschluB 
in Gott als ,,absolut geistiger Gré&e von héchst gesteigertem positivem Wertsein“, ein Ab- 
schlug, den fiir ihn nicht mehr die Philosophie erreichen kann. Er ist nur vermittelt durch 
die Gottesoffenbarung in Christus. Auch dem katholischen BewuB8tsein bleibt, wie auch 
Rosenméller und Mausbach in diesem Zusammenhang eigens betonen, hier eine letzte philo- 
sophische Einsicht verwehrt. 

3. Auch bei Anerkennung Gottes bleibt die doppelte Autonomie, die der Werte und 
die des Sollens, gewahrt. Denn a) in religids-metaphysischer Betrachtung sind die Werte Aus- 
druck géttlicher Wertvollendung. Sie sind Werte, weil Gott Wert ist, dessen Wertftlle sie 
widerspiegeln, und auf die sie zuriickweisen. Nur nominalistisches Denken nimmt den Werten 
ihre in Gott, ihrem Wesensgrunde, griindende Eigenbedeutung. Sind sie aber Spiegelbilder 
gottlicher Werthaftigkeit, so sind sie in sich selbst wertvoll und eine Offenbarung gottlichen 
Wesens in ihrer eigenen Wertstruktur. Ihre Verwirklichung ist dann gefordert, wenn sie 
im religidsen Glauben als der Weg zur Gottverahnlichung und zur Teilnahme an Gottes Wert- 
haftigkeit erscheinen, so daB das Jenseits den Menschen auf die Diesseitsaufgabe seiner Voll: 
endung durch die Werte hinweist, also die diesseitige Wertverwirklichung von ihm fordert 
als Bedingung fiir die jenseitige Vollendung. b) Auch jetzt noch bleibt der Mensch in der 
Sphare des Sollens, der freien Selbstentscheidung fiir die im Gewissen selbst erkannten Werte. 
Sittliche Religion will freien Gottesdienst, und dieser ist nur méglich im Dienst an der eigenen 
Personvollendung, weil der Heilige Heilige will. 

4. Wie unter Gottes freier Allmacht und Allwissenheit auch des Menschen Freiheit 
gewahrt bleiben kann, ist die alte, unlodsbare Ratselfrage christlich-spekulativer Theologie, 
die in noch tieferem Mafe uneinsichtig bleibt wie H.s Freiheitsproblem. Alle Fragen nach 
dem géttlichen Wie bleiben, wie Thomas lehrt, menschlich-irdischem Wissen unbeantwortbar. 
Auch Katzingers Bemtihungen bringen die alte Thomismus-Molinismus-Frage um keinen 
Schritt weiter, auch hier lést sich nicht die Antinomie des Thomismus, der die Freiheit, und 
die des Molinismus, der Gottes Absolutheit bedroht. Auch Katzingers letztes Wort bleibt 
Menschenfreiheit wie Gottes Freiheit gegeniiber ,,das Geheimnis*“‘. 

5. Betrachtet man die Welt als von Gottes Geist teleologisch geordnet, so nimmt man 
dem Menschen nicht seine einzigartige Wiirde. Er nimmt in seinem beschrankten MaBe auch 
jetzt teil an Gottes vorherbestimmender und schdpferischer Tatigkeit. Denn Gottes ,,Welt- 
plan“ ,,soll ja vom Menschen in dessen sittlichem Leben durchgefiihrt werden. Die Welt ist 
noch nicht vollendet, ,,soll‘‘ ihre Vollendung finden durch die freie Werterfiillung, die Gott 
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dem Menschen in dessen geschichtlichem Leben zur ,,Aufgabe“ stellte. Das ist die metakos- 
mische Stellung des Menschen in Gottes Universum. Der religiésen Betrachtung erscheint 
Gott nicht als ,,Stiimper‘‘, sondern trotz der Uberrationalitat der Pradestination um so 
grofer, wenn er mit menschlicher Freiheit seine Ziele erreichen will. Die Tatsache der gott- 
gegriindeten Menschenfreiheit kann dem GottesbewuBtsein des Menschen nicht ohne Sinn 
sein. 

6. DaB der Mensch sich in diesem Erdendasein in Schuld verstrickt, ist eine offenliegende 
Tatsache; da8 Gott in Erlésung und Gnade ihn davon befreit, wei® keine Philosophie von 
sich aus mehr. Mit einer bloB humanistischen Ethik und ihrem ,,berechtigten Stolz der Selbst- 
bestimmung“ ist Gnade und Erlésung unvereinbar; stoischer Stolz und antike Tragik kennt 
nicht das clamare de profundis. Wenn aber der Mensch, wie es Behn an Pascals Ethik 
gezeigt hat, als ohnmachtig und erlésungsbeditirftig zugleich erfaBt wird, dann ware die Gnade 
der Erldsung nicht Erniedrigung, sondern Wesenserfiillung des Menschen, freilich ,,gratis 
datum“ und ,,immeritum‘‘, und die Schuld die augustinische ,,felix culpa‘’. Die christ- 
liche Erlésungsreligion erfiillt den Menschen mit Demut und dankbarem Stolz zugleich, mit 
tiefer Verantwortlichkeit und hohem sittlichem Streben nach Gottveradhnlichung. Auch sie 
hat eine ,,Ethik“. 

7. Aller Glaube aber beruht nicht auf philosophischer Evidenz, sondern auf persénlicher 
Entscheidung fiir das Nichtevidente, wie Behns Ethik von neuem in Erinnerung ruft. Auch 
an ,,das Gute“ gibt es einen Glauben, auch Ethik beruht auf einer Ehrfurchts- und Glaubens- 
haltung, soweit sie ,,dem‘‘ Guten sich zuwendet. Denn wenn niemand ernstlich dariiber im 
Zweifel sein kénnte, was das Gute ist, ,,dann bleibt es unverstandlich, daB es unvereinbare 
Systeme der Ethik gibt‘‘ (Behn, 182). (Schlu8 folgt.) Theodor Steinbiichel. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Arbeiternot. 

Ein kleines Biichlein: ,,Die Seele des 
Industriearbeiters‘ (Verlag Franz Borg- 
meyer, Hildesheim, 64 S., 1 M.). Einen Ruf 
in die Wtiste nennt es der Verfasser Dr. Hans 
Sauerland, der selbst in der Welt jung ge- 
wesen ist, die er schildert. Nicht das erste 
seiner Art und hoffentlich auch nicht das 
letzte. Denn die Seelsorge steht hier vor 
Fragen, von deren Lésung sie noch weit ent- 
fernt ist, und jeder muf8 ihr willkommen sein, 
der sie ihr aufs neue vor Aug’ und Seele 
riickt, besonders wenn es mit so viel klugem 
Verstehen und brennender innerer Anteil- 
nahme geschieht wie hier. 

Zuerst die Landschaft. Jedem, der sie 
selbst im rollenden Eisenbahnwagen durch- 
fahrt, fallt ihr Anblick beklemmend aufs Herz. 
,,Das ganze Land gestaltet und bis in den 
letzten Winkel gefarbt von der Arbeit.- Die 
Hauser schwarz von dem Ruf, den jeder 
Regen aus der Luft niederschlagt ... Die 
sparlichen Baume ohne Frucht, weil die Gase 
sie in der Bltite ersticken. Das Industriege- 
biet eine einzige Stadt, eine einzige zusam- 
menhdngende Steinwiiste. In den Fugen 
zwischen den Stadten vereinzelte Feldstreifen, 
die Garten der kleinen Leute, verstreute 
Biische, die man ob ihrer verkriippelten Diirf- 
tigkeit kaum Wald nennen kann.“ 

Dann die Menschen. Jeder wei® von 
ihnen, der in der Seelsorge einmal unter ihnen 
gearbeitet hat. Jeder kennt ihr Schicksal und 
ihre leibliche und seelische Not, versteht sie 
mit ihren Harten und Fehlern, liebt sie mit 
dem Guten und Liebenswerten, das sich trotz 
allem noch darunter versteckt. Trotzdem 
wird er mit Interesse lesen, was der Verf. von 
ihnen mit packender Anschaulichkeit sagt. 
Von der alteren Generation der Zuge- 
wanderten, die noch zum grofen Teil den 
Kern der Pfarrgemeinde, die Stiitze der Seel- 
sorge, den verlaBlichen Sto&trupp der kirch- 
lichen Vereine bilden, wenn auch auf mehr 
als einen von diesen schon ein freudlos diiste- 
rer Schatten der Unzufriedenheit fiel. Dann 
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aber vor allem die jiingere Generation, 
die, wie S. meint, einmal das Angesicht des 
Ruhrgebiets verandern wird, wenn die Alten 
dahin sind. Gewi8 ist auch hier nicht alles 
trostloses Dunkel, auch hier gibt es Licht und 
hellere Ausblicke in die Zukunft. Aber was 
diesem kommenden Geschlecht von der Kind- 
heit an gefehlt, was eine Jugend in unzulang- 
licher Wohnung inmitten von Krankheit und 
Verbitterung ihm anerzogen hat, was die Ar- 
beit unter Tag, was Umgang und Verfithrung 
aus ihm macht, verdiistert doch wieder den 
Himmel so sehr, daB der Verf. selbst nur mit 
Zagen und in der Hoffnung auf die Gnade 
Gottes das ,,Dennoch‘‘ wagt, zu dem er sich 
am Ende aufschwingt. 

Und nun als drittes: die Rettung. Was 
S. dazu, ohne zu verletzen, aber auch ohne 7u 
beschénigen, sagt, geht mit vielen anderen 
auch uns, die Seelsorger, so nahe an, dafi die 
wichtigsten Satze unberiihrt stehenbleiben 
sollen. 

» Meine erste Forderung ist: klare Ein- 
sicht in die Halbheit der bisherigen Hilfs- 
versuche und Rangierung an die richtige 
Stelle in der Skala der Werte. Soziale Fiir- 
sorge als Pflaster auf die materielle Not— sehr 
gut, aber das Pflaster allein heilt die Wunde 
nicht. Vinzenz- und Elisabethvereine und die 
persOnliche Hilfsleistung mitleidiger Seelen — 
nicht zu entbehren, aber in der Wirkung wie 
ein Tropfen auf den hei&en Stein. Pflege der 
Heimatvereine und der musikalischen Lieb- 
habereien als Mittel zur Einbiirgerung in die 
fremde Lebenszone und als schéne Traéume- 
reien tiber den Abgrund — begrtiBenswert, 
aber zu romantisch und zu _ oberflachlich. 
Volkshochschule, Bibliotheken, Vereinsleben 
als Bildungsanstalten und Familienersatz — 
von zweifelhaftem oder geringem Wert. Wer 
das Hauptgewicht auf diese Bestrebungen 
legt, verkleistert nur die Risse und betriigt 
sichsselbsti. ae: 

»Meine zweite Forderung lautet wie der 
Ruf des Taufers am Jordan: Metanoeite! 
Wandelt euch!" Sie richtet sich zundchst 


an die biirgerlichen Kreise, deren Lebenshai- 
tung und Geistesrichtung fiir den Arbeiter 
immer Kanon und Richtschnur ist... An 
die Industrieherren aller Lander... Diese 
Geisteswandlung mtiBte sich zeigen bei den 
Beamten, deren ewiges Klagen verstummen 
muBte angesichts viel, viel bitteren Schick- 
sals. Bei der Landwirtschaft und ihrer Preis- 
politik. Bei der Kaufmannschaft als aktive 
Hilfsleistung und Verzicht auf iibermafigen 
Gewinn. Bei der Rechtsprechung, der Arzte- 
schaft, der Presse. Bei den Lehrern, die au8er 
den Geistlichen dem Volke am nachsten 
stehen, wenn die selbstverschuldete Einord- 
nung in die Kategorie des ,,Beamten“ ihre 
Wirksamkeit nicht vernichtet. 

Endlich bei der Geistlichkeit selbst. 
» trotz alles Geschimpfes auf die ,Pfaffen‘ 
haben diese tiberall dort gewaltigen EinfluB, 
wo sie sich auf die Seelsorge beschranken und 
ein warmes Herz fiir den Arbeiter zeigen... 
Glticklicherweise gibt es unter der Geistlich- 
keit des Industriegebiets viele solcher Manner, 
wenn auch ihre Taten im Verborgenen bleiben. 
Der Arbeiter hat kein Zutrauen zu dem neuen 
Pfarrer oder Kaplan, der vielleicht in Un- 
kenntnis seiner besonderen Seelenart und 
nach Brauch und Gewohnheit gleich nach 
seiner Ankunft den Zylinder aufsttilpt und in 
den Hausern der Reichen Besuch macht, den 
Bereich der Kolonien aber meidet. Umge- 
kehrt hangt er mit riuhrender Liebe und Treue 
an einem Geistlichen, der seine Art versteht 
und seinen Umgang nicht ablehnt... Der 
Bergmann sieht auf die Tat, nicht auf die 
Predigt. Vor kurzem starb in meiner Heimat 
ein Pfarrer, noch jung, aber aufgerieben von 
der Last seiner freiwilligen Verpflichtungen. 
Er fuhr sogar, von einem Steiger begleitet, in 
die verschiedenen Zechen ein, nicht aus Neu- 
gier, sondern, wie er sagte, um seine Schéaf- 
lein an der Arbeitsstelle zu besuchen. Er 
hatte einen ungeheuren Einflu®, selbst der 
Biirgermeister holte sich Rat bei ihm. An 
dunklen Abenden sah man ihn mit einem 
Biindel unter dem Arm durch die StraBen der 
Kolonien eilen ; so verschenkte er seine Kissen 
und sein Bettzeug. Als er starb, fand man 
nicht eine einzige Mark in seinem Besitz; er 
wurde auf Gemeindekosten beigesetzt; sein 


Begrabnis aber wurde ein Triumphzug, wie 
ihn die Stadt kaum jemals gesehen.. .“ 

»Meine dritte Forderung zielt auf die 
Geisteswandlung des Arbeiters selbst. Hier 
gilt es, die Hohlheit des tiblichen Lebens und 
die Mangelhaftigkeit der Surrogate und 
Opiate (Monismus, Sozialismus, Vergniigen) 
dem Industriearbeiter begreiflich zu machen 
und in ihm die Sehnsucht von den Trebern 
hinauf zu den wahren Giitern zu wecken. Nur 
feinster Takt kann hier etwas ausrichten — 
und ein glaubiges Vertrauen auf die anima 
naturaliter christiana. Wer die apostolischen 
Menschen der biirgerlichen Kreise und wer 
vor allem auch die Vereinsleitungen auf 
dieses Doppelziel hinlenkte, der hatte viel ge- 
tan... Es gibt hier einen Weg, der fast 
immer zum Erfolge fithrt, der aber leider 
meist wenig beachtet wird. Die Erfahrung 
lehrt, da& der Arbeiter sogleich ein anderer 
Mensch wird und dem Radikalismus nicht 
mehr zuganglich ist, sobald er sich irgendwie 
von der Masse abhebt. Das kann geschehen 
durch ein Hohersteigen der gesellschaftlichen 
Geltung, durch den Erfolg seiner Kinder, 
durch Erwerb eines Grundsttickes und eines 
eignen Hauschens, kurz durch alle jene Er- 
eignisse, die sein niedergebeugtes Selbstge- 
fithl wieder aufrichten. Hier anzukntipfen 
ist ein Gebot der Klugheit. Von hier ausge- 
sehen sind alle Bestrebungen zu begriifen, 
die die geistige Lage des Arbeiters zu heben 
geeignet sind: das Sparen, das Studium der 
begabten Kinder, die neue Verwurzelung in 
der Industrielandschaft durch den Erwerb 
einer eignen Scholle...“ 

S. hat seine Betrachtungen zwischen zwei 
Bilder eines Malers gestellt. Das eine ist 
entstanden unter dem Eindruck des letzten 
groBen Grubenungliicks. ,,Ein grtinschat- 
tiges Knochengespenst reckt sich gegen den 
triiben Dunsthimmel und umkrampft mit 
den Fingern die Seilscheibe des Férderturms, 
daB sie stillsteht und die Menschen, die dort 
unten eingeschlossen sind, nicht mehr her- 
aufholen kann an das Licht des Tages. Am 
Lattenzaun aber hockt eine Arbeiterfrau, das 
Kind auf dem Schof8, und starrt halbirr vor 
sich hin.‘‘ Das andere tragt die Unterschrift 
,, Industrie-Madonna‘“‘. ,,Schmalhoch, wie die 
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Fabrikschornsteine und Fordertiirme meiner 
Heimat in den Abendhimmel stehen. Und 
sieh, da waren sie auch schon, diese ragenden 
Landweiser der Industrie, nur standen sie auf 
dem Bilde finster gedrangt im Hintergrund 
und umdiisterten den Himmel mit ihrem 
Stangenwerk und Rauch. Eine schmale 
StraBe mit hohen, russigen Hausern ging von 
ihnen aus und fiihrte auf den Beschauer zu. 
Mitten auf dieser StraBe ging eine tiber- 
machtig hohe Frau; sie war arm gekleidet 
wie eine Arbeiterfrau, aber ihr Gang, das 
Leuchten aus ihrem Antlitz und das Kind 
auf den Armen zeigten, daB es die Mutter 
Gottes war. Niemand stand auf der StraBe, 
kein Kopf schaute aus dem Fenster oder tiber 
den schiefen Staketenzaun ihr nach, aber alle 
Hauser hatten ihre Fensteraugen sehnstichtig 
aufgeschlagen und empfingen ein weniges von 
ihrem Glanz.“‘ 

,, Man miiBte eigentlich beide Bilder neben- 
einander halten... Gegen das Gespenst der 
Hoffnungslosigkeit kampft die Seele des In- 
dustriearbeiters einen verzweifelten Kampf. 
Will sie ihn gliicklich fithren, hat sie Religion 
notig, Religion im Herzen und starke religiése 
Manner als Vorbilder.‘ S. 


Um Ehe und Familie. 


Der 14. Band des Kirchlichen Hand- 
buchs (1926/27) ist erschienen (374 S., 
Herder, Freiburg, geb. 10 M.). Unentbehr- 
lich fiir jeden Seelsorger, der in seiner Arbeit 
tiber den Gesichtskreis seines Kirchtums 
hinauszuschauen und in ihr ein Sttick Zeit- 
und Kulturgeschichte zu erkennen gewohnt 
ist. Die Gesamtanlage ist die langstbewahrte 
geblieben — die statistischen Angaben tiber 
die Organisation der Gesamtkirche und der 
Kirche in Deutschland, tiber den Welt- und 
Ordensklerus, die Arbeit in der Seelsorge und 
in den Missionen, tiber das caritativ-soziale 
Wirken der deutschen Katholiken wird eben 
jeder Jahresband auf den neuesten Stand 
bringen miissen. Einzelne Fragen haben 
aber auch diesmal eine besonders eingehende 
Behandlung erfahren. Dazu gehért der um- 
fangreiche- und ausgezeichnete Bericht von 
Generalsekretéar W. Bohler titber den augen- 
blicklichen Stand der Schulfrage (Reichs- 
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schulgesetz, Volksschulen, héhere Schulen, 
Privatschulen, Lehrerbildung) und die erst- 
malige vollstandige Zusammenstellung der 
Ergebnisse der Volkszahlung vom 16. Juni 
1925 fiir die Konfessionsstatistik und die 
konfessionelle Moralstatistik, zusammenge- 
stellt von dem verdienten Begrtinder des 
Handbuches, der jetzt bescheiden in die 
zweite Linie zurtickgetreten ist, P. Herm. 
A. Krose S. J. 

Im letztgenannten Abschnitt wird auch 
einer der wundesten Punkte im sittlichen 
Leben unseres Volkes beriihrt. ,,Die Ehe- 
scheidungen“, heiBt es S. 247, ,,haben in 
Deutschland in den letzten Jahrzehnten ganz 
auBerordentlich zugenommen. Im _ Jahr- 
fiinft 1901—1905 zahlte man durchschnitt- 
lich 9910 Ehescheidungen jedes Jahr, 1906 
bis 1910 durchschnittlich 13 324, im Jahre 
1913 17835... Im Jahre 1914 hielten sich 
die Scheidungen ungefahr auf der gleichen 
Hohe, gingen dann aber in den folgenden 
Kriegsjahren bedeutend zuriick bis auf 
10 494 ... im Jahre 1916. Gleich nach Be- 
endigung des Krieges setzte eine gewaltige 
Steigerung ein. Im Jahre 1919 zahlte man 
schon 22 022 Ehescheidungen, im Jahre 1920 
36 542, 1921 sogar 39216. Damit wurde 
einstweilen der Héhepunkt erreicht. Die drei 
folgenden Jahre zeigten einen kleinen Riick- 
gang: 36 587, 33939 und 35 936.“ Bei der 
Beurteilung dieser Ziffern wird zu _beriick- 
sichtigen sein, daB auch die letzten fiinf 
Jahre noch zu den Nachkriegsjahren zahlen 
und daher in mancher Beziehung einen anor- 
malen Charakter tragen. ,,Von den vielen 
tibereilten Kriegsehen und den tiberaus zahl- 
reichen in den ersten Nachkriegsjahren ge- 
schlossenen Ehen sind unverhaltnismafig 
viele wieder geschieden worden.“‘ Aber die 
ganz enorme Zunahme der Ehescheidungen 
ist eine Tatsache, die sicherlich damit allein 
nicht begriindet werden kann, und sie ge- 
winnt fiir den Seelsorger dadurch noch ein 
besonders ernstes Gesicht, daS an ihr, wie 
Kr. im einzelnen nachweist, auch die rein 
katholischen Ehen in viel héherem Pro- 
zentsatz beteiligt sind als zuvor. 

Wohin wird diese Entwicklung fihren? 
Viele lieben es, in solchen Fallen auf Ame- 


rika hinzuweisen. ,,Das Amerika von heute 
ist das Europa von morgen“, sagt man und 
will dieses Wort auch auf die Zukunft der 
Ehe und der Familie angewandt wissen. Ja 
es fehlt nicht an Stimmen, die aus dem an- 
geblich offensichtlichen Verfall der Familie 
und des Familienlebens in der amerikanischen 
Kulturwelt schlieBen wollen, da8B auch die 
immer mehr sich amerikanisierende euro- 
pdische Gesellschaft der Auflésung der alten 
Familie und einer radikalen Umwilzung der 
Geschlechtsbeziehungen unaufhaltsam ent- 
gegengehe. Zustimmend zitierte noch vor 
kurzem Siegfried Kawerau (Soziologische 
Padagogik, Halle 1923, 22) die AuBerung des 
bekannten Kulturhistorikers und Soziologen 
Miiller-Lyer: ,,Die Familie ist ... in ihrer 
jetzigen Ubergangsform zu einem Kultur- 
hindernis geworden ; und auch das viele Gute, 
das sie noch in ihrem Scho8e birgt, ist zum 
groBen Teil nur ein Hemmschuh des Besseren. 
Die Familie mu8 sich umgestalten und ist in 
voller Umgestaltung begriffen.“‘ 

DaB8 tatsachlich gerade in Nordamerika, 
der Heimat der Industrialisierung und Ratio- 
nalisierung, Ehescheidung und Familien- 
zerfall eine unheimliche Hohe erreicht haben, 
ist unbestreitbar. Das jtingst in deutscher 
Ubersetzung erschienene Buch von Ben 
B. Lindsey, Richter des Jugend- und Fa- 
miliengerichts in Denver (Colorado, U.S.A.), 
,Die Revolution der modernen Jugend“ 
(Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart 1927) 
gibt an, daB 1922 in Chikago 39 000 Heiraten 
stattfanden und 13000 Ehescheidungen ; 
1924 im Staat Ohio 53 300 EheschlieBungen 
und 11 885 Scheidungen, in Cleveland 10 132 
EheschlieBungen und 5256 Ehescheidungen 
usw. (153 ff.). Die groBen Schwankungen in 
den Ziffern erklaren sich zum Teil aus den 
sehr verschiedenartigen Ehescheidungsge- 
setzen in den Staaten der Union. Aber daraus 
folgert Lindsey u.a. gerade, da® nur die 
héchsten Ziffern die wahre Lage anndhernd 
richtig wiedergeben. ,,Wenn die obigen Zah- 
len mit denen fritherer Jahre verglichen 
werden, so sieht man deutlich, daB Tren- 
nungen und Ehescheidungen standig zu- 
nehmen, und daB sie bald die Zahl der Ehe- 
schlieBungen erreicht haben werden. In 


Wirklichkeit stehen sie schon gleich und 
gleich . Wir haben Tausende und aber 
Tausende von Fallen, die auch ohne gesetz- 
liche Bestatigung das Versagen der betreffen- 
den Ehen bezeugen ... Eine groBe Anzahl 
unglticklicher Ehen kommt nie vor das Ehe- 
scheidungsgericht, weil beide Parteien ihr 
Heim und ihre Kinder nicht aufgeben wollen. 
Gesetzliche Verpflichtungen, die mit der 
Scheidung verbunden sind, verstarken diese 
Scheu noch mehr.‘‘ Ein anderer Grund, 
warum man nicht zur Scheidung kommt, ist 
die Erschlaffung durch tagliche Gewohnheit. 
Die Eheleute lernen einander ertragen, ob- 
gleich sie innerlich nie zusammenstimmten. 

Die Einzelangaben von Lindsey, dessen 
diistere Schilderung der sittlichen Zustande 
unter der amerikanischen Jugend auch bei 
seinen eignen Landsleuten Widerspruch er- 
regt hat, wird man vielleicht mit einiger Zu- 
ruckhaltung aufnehmen miissen. Aber die 
schwere Krisis, in der Ehe und Familie gegen- 
wartig in Amerika sich befinden, und die 
nicht nur in den Ehescheidungen, sondern 
auch in den erschreckend hdufigen Fallen 
béswilligen Verlassens der Familie sowie in 
der Zunahme freier und verpflichtungsloser 
geschlechtlicher Verhaltnisse in die Erschei- 
nung tritt, wird auch in anderen neueren 
Ver6ffentlichungen bestatigt. So schreibt 
Edward Alsworth RoB (Das Buch der Gesell- 
schaft, iibersetzt von Rose Hilferding, Karls- 
ruhe 1926, 505): ,,Die Familie ist heute weni- 
ger stabil als zu irgendeiner Zeit seit Beginn 
der christlichen Ara. Wir stoBen auf der 
ganzen Welt auf diese Erscheinung, aber in 
den Vereinigten Staaten ist sie am weitesten 
fortgeschritten. Schon 1885 wurden hier 
mehr Ehen geschieden als in der gesamten 
tibrigen Christenheit, und 1905 bewilligte 
man hier 68000 Scheidungen gegentiber 
40 000 in der iibrigen zivilisierten christlichen 
Welt. In neuester Zeit war der Prozentsatz 
der Scheidungen in den Vereinigten Staaten 
doppelt so hoch wie in der Schweiz, dreimal 
so hoch wie in Frankreich, fiinfmal so hoch 
wie in Deutschland und vierzigmal so hoch 
wie in England ... Zwischen 1887 und 1906 
nahm die Bévélkerung um 50 Prozent, die 
Zahl der Scheidungen um 160 Prozent zu.“ 
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Ahnliche Angaben finden sich bei Willystine 
Goodsell, ,,A History of the Family“ (New 
York 1924, 456 ff.), der auch die amtlichen 
Quellen namhaft macht. 

Wird die Frage nach den Griinden dieser 
bedrohlichen Zerriittung der Eheinstitution 
unter diesen Amerikanern gestellt, so sieht 
Lindsey, der Tendenz seines Buches ent- 
sprechend, den Hauptgrund in einer von 
Grund auf falschen sexuellen Erziehung. Die 
Folgerungen, die er daraus fiir eine ktinftige 
Reform der Ehe zieht — nach Moglichkeit 
Verhinderung der Scheidung von Verheira- 
teten mit Kindern, dagegen mdglichste Er- 
leichterung fiir Jungverheiratete, denen man 
deshalb Verhtitung des Kindersegens bis zur 
dauernden seelischen und wirtschaftlichen 
Festigung der Ehe empfehlen soll —, kénnen 
aber praktisch doch wohl nur zu einer weite- 
ren Zerstérung der Ehe im christlichen Sinne 
fiihren, obwohl L. gerade so ihrer Erhaltung 
am besten glaubt dienen zu kénnen. Bedeu- 
tend weiter wird der Kreis der Ursachen fir 
den Eheverfall von Goodsell gezogen. Zer- 
st6rend wirken nach seiner Auffassung auf 
die amerikanische Grofstadtfamilie ein die 
unaufhaltsame Zersetzung des Familien- 
lebens durch die Industrie und die Auflésung 
aller tiberlieferten Lebensformen; die geistige 
und wirtschaftliche Verselbstandigung der 
Frau, die ihre jetzige 6bkonomische Abhangig- 
keit vom Manne je langer desto weniger er- 
tragt; die Unkenntnis und mangelnde Uber- 
einstimmung der Eheleute tiber den Sinn der 
Ehe und den Vollzug des ehelichen Lebens; 
Charakterlosigkeit und Gewissenlosigkeit vie- 
ler Manner, die sich der Sorge fiir die Familie 
entziehen; endlich die Prostitution, die see- 
lische Entfremdung und leibliche Krankheit 
in die Familie hineintragt. 

Mit groBem Ernst greift RoB die Frage auch 
von der sittlichen Seite her an. ,,Fiir un- 
zahlige junge Menschen hat die Ehe heute 
ihre religidse Heiligkeit verloren. Aus der 
romantischen Ansicht, daB Liebe sich nicht 
erzwingen lat, folgt, die Neuvermahlten 
kénnten nur hoffen, daf®& ihre Liebe von 
Dauer sein werde, kénnten aber selbst nichts 
weiter dazu tun, sie lebendig zu erhalten. 
Die Erfahrung lehrt uns jedoch, da& die Ein- 


386 


stellung des Willens ein sehr wesentlicher 
Faktor ftir eine bestandige und gliickliche 
Ehe ist. Wenn Liebende die Ehe mit dem 
lebendigen BewuBtsein ihrer Pflichten und 
dem festen Entschlu8, alle zum Gliick not- 
wendigen Opfer zu bringen, eingehen, so wird 
ihre Liebe voraussichtlich von langerer 
Dauer sein, als wenn sie nur ihren Trieben 
nachgeben . Es ware sehr gut, die jungen 
Leute zu lehren, eine Scheidung als morali- 
schen Schiffbruch anzusehen statt als 
episodisches Geschlechtsabenteuer. Stolz, 
Selbstsucht und Mangel an Selbstbeherr- 
schung sollten unnachsichtig verurteilt wer- 
den, auch wenn sie sich hinter die entschul- 
digende Ausrede ,Unvereinbarkeit der Tem- 
peramente‘ verschanzen. Es ist nicht ein- 
zusehen, warum Scheidung fiir die Schuldigen 
nicht die gleiche Demititigung bedeuten sollte, 
wie Bankerott fiir den zahlungsunfahigen 
Kaufmann. Nicht weil sexuelle Liebe eine 
fliichtige und launische Sache ist, gehen so 
viele Ehen schief, sondern weil Frauen und 
Manner eine falsche Ejinstellung zu ihr 
haben.‘ Rof sieht daher nur den einen Weg 
zur Besserung, daB die Ehe wieder mit 
ethischer Auffassung durchtrankt werde. 

Da8& aber nicht nur in Amerika, sondern 
auch in Europa, auch in Deutschland, be- 
reits heute von einer Krisis der Ehe und mit 
ihr der Familie gesprochen werden muB, 
beweist nicht nur die Statistik der Ehe- 
scheidungen, nicht nur der Kampf um das 
neue Ehescheidungsgesetz. Jeder Seelsorger 
weiB, wie viele Ehen auch bei uns langst 
innerlich zerrissen sind, wenn sie auch auBer- 
lich noch zusammenhalten. Ehescheidung ist 
eben auch bei uns — gliicklicherweise — 
immer noch eine ,,aufregende, kostspielige 
und unangenehme Sache‘‘, wie Lindsey sagt, 
und es ist gar nicht auszudenken, wohin wir 
kamen, wenn sie einmal so leicht und einfach 
gemacht wurde, wie er es wiinscht. Auch die 
groBe Zahl von Reden und Biichern tiber die 
Ehe, iiber die gltickliche Ehe, die katholische 
Ehe 1a8t ahnen, wieviel physische und seeli- 
sche Not sich hinter den du8erlich korrekten 
Formen oft verbirgt und in stummer Resi- 
gnation getragen wird. Die meisten setzen 
es sich zum Ziel, zu einer verniinftigen Er- 


ziehung zur Ehe mitzuhelfen, so das eben in 
‘9. Auflage erschienene Buch Gliickliches 
Eheleben von Anton Ehrler, Dr. med. 
A. Bauer und Arthur Gutmann (Karl Ohlinger, 
Mergentheim, 392 S., geb. 5 M.), bei dem ein 
Seelsorger, ein Arzt und ein Erzieher sich 
in die Aufgabe geteilt haben. Andere wollen 
eine reinere und tiefere Auffassung der Ehe 
unter den Verheirateten selbst anbahnen. 
Dahin gehért die Sammlung von Vortragen, 
die der Kath. Frauenbund unter dem Titel 
Katholische Ehe bei L. Schwann (Diissel- 
dorf, 112 S., kart. 2 M.) herausgegeben hat. 
Da die letztgenannte Schrift sich hauptsach- 
lich an Gebildete wendet, ist die Bemerkung 
von Ro nicht ohne Interesse, da& in Amerika 
gerade unter den akademisch gebildeten 
Frauen der Prozentsatz von Scheidungen 
minimal sei, offenbar weil diese mit einer 
ganz anderen Reife des Urteils und viel 
groBerer wirtschaftlicher Freiheit an die 
Wahl des Lebensgefahrten heranzugehen 
pflegen. 


Da8& die Frage der Eheberatung, die 
immer weitere Kreise zieht, auch unsere 
Seelsorge nicht teilnahmlos lassen darf, wenn 
sie mit ihren Einrichtungen nicht ganz in 
fremde und oft ungeeignete Hande geraten 
soll, ist in letzter Zeit auch in der Presse 
ofters betont worden. Wieviel hier selbst auf 
dem Lande heute zu tun ist und getan werden 
kann, lehrt das kleine, aber inhaltreiche 
Schriftchen von J. B. Dieing, Zur Frage 
der Eheberatung (Verlag der Arbeits- 
gemeinschaft ftir Dorfcaritas, Freiburg i. Br., 
Si o;, Kart.-50 Pi.). 


Schon eine nicht allzu ferne Zukunft muB 
es zeigen, ob wir in Ehescheidung und Ge- 
burtenbeschrankung nur eine vortibergehende 
Zeitkrankheit vor uns haben oder ein Symp- 
tom dafiir, daB die abendlandische Staaten- 
und Volkerwelt tatsachlich ihrem Untergang 
entgegengeht. Wer dann der Erbe sein wird, 
kann keinem zweifelhaft sein, der das Er- 
wachen der asiatischen Welt mit dem neuen 
RuBland als gewaltiger Vormacht aufmerk- 
sam verfolgt. Auch ftir Europa stehen dann 
die FtiBe derer schon vor der Tiire, die es zu 
Grabe tragen werden. e 


oO. 


Ein moderner Proze$ um die Ehre 
Engelberts von Berg. 


Ganz eingehend, unter genauester Darbie- 
tung aller ihm erreichbaren Einzelziige, schil- 
dert der zeitgendssische Zisterzienser Casarius 
von Heisterbach das Ende unseres grofen 
Grafen, des hl. Engelbert von Berg. Uber 
den Hergang des grauenvollen Ereignisses 
vom November 1225 kann somit kaum eine 
Unklarheit bestehen. Wohl aber gehen die 
Meinungen dartiber auseinander, ob der ge- 


‘waltige Ftirst einem vorbedachten Mord- 


anschlage zum Opfer gefallen ist oder ob 
seine Feinde urspriinglich nur eine Gefangen- 
nahme beabsichtigten. Die Vertreter der 
einen wie der anderen Ansicht stimmen jedoch 
in der Annahme des gleichen letzten Motives 
der Ubeltater iiberein. Es war eine weit ver- 
breitete MifBstimmung, die gegen den tat- 
kraftigen Engelbert in vielen Kreisen Platz 
gegriffen hatte. Die Ruhe, Ordnung und 
Sicherheit, die Engelbert in seinem Bistum, 
seiner Grafschaft, seinem Herzogtum nach 
den Wirren des greuelvollen Biirgerkrieges 
wiederhergestellt hatte, widersprachen allzu- 
sehr den Interessen und Wiinschen der Kreise, 
deren Weizen in der Zeit der allgemeinen Ver- 
witrung und Autoritatslosigkeit tippig ge- 
bliht hatte. Sie empfanden den Druck der 
allenthalben rticksichtslos durchgreifenden 
Hand des ja wirklich nicht zaghaften und 
sanftmiitigen Reichsverwesers als unertrag- 
lich. Bei dem Vetterssohne des Erzbischofs, 
dem Grafen Friedrich von Isenburg, war es 
dann noch besonders der langwierige Streit 
um die Essener Vogtei, der den Unmutigen 
zur Gewalt schreiten lieB, die seinem Ver- 
wandten unter gra%lichen Begleiterschei- 
nungen das Leben kostete. 


So steht dessen Tod gewiB® in engem Zu- 
sammenhange mit der Verteidigung bedrohter 
Kloster und mag daher als dem Martyrium 
angendhert erscheinen. Doch von Engelbert 
von Berg als einem Martyrer im eigentlichen 
Sinn zu sprechen, ist nicht angangig. Die 
Kirche hat ihn ja auch trotz starker Bemt- 
hungen in dieser Richtung nicht heilig- 
gesprochen. 


Der groBen Verehrung, die der ttichtigste 
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Sprosse des 4ltesten bergischen Grafen- 
hauses in seinem Heimatgebiete genieBt, ist 
dieser Mangel befremdlich. Er verlangt an- 
gesichts der unleugbar iiberragenden Ver- 
dienste Engelberts um seine engere Heimat 
und um das gesamte deutsche Vaterland ge- 
bieterisch nach einer recht handgreiflichen 
Erklarung. Und eine solche bietet die um 
die Begriindung unverstandlicher Dinge nie 
verlegene Frau Sage. Auf deren geschwat- 
zigen Mund deutete im Jubilaumsjahre 1925 
Dr. B6hmer (Schwelm) hint. Nach ihm 
,»klagte vor 100 Jahren noch die Sage auf den 
Ruhrbergen den Erzbischof der Verfiihrung 
der Schwester des Grafen an...‘ So unge- 
heuerlich eine derartige Beschuldigung auch 
angesichts des Verwandtschaftsgrades der 
beiden genannten Personen schon erscheinen 
-muB, sie hat trotzdem ihren ,,literarischen“ 
Niederschlag gefunden. Bei Badeker in Essen 
erschien namlich im Jahre 1818 ein ,,poe- 
tisches‘‘ Werk unter dem Titel ,, Der Isenberg. 
Eine Legende.“‘ Als Verfasser zeichnet Rau- 
tert, der versichert, sein Poem sei ,,dem 
Wunsche einiger Freunde gema8 und zum 
Besten der Armen“ herausgegeben. 

Trotz der angeblichen Freundeswiinsche 
und trotz des mit der Herausgabe verbun- 
denen menschenfreundlichen Nebenzweckes 
(das Schriftchen brachte tatsachlich 51 Taler 
30 Sttiber ein) hat Rautert das Bediirfnis 
empfunden, eine captatio benevolentiae vor- 
anzuschicken, sich gewissermafen zu _ ent- 
schuldigen wegen der Ungeheuerlichkeit, die 
er in ,,dichterischer‘‘ Form vorbringt. Um 
die Verantwortung bis zu einem gewissen 
Grade auf andere Schultern abzuwdlzen, gibt 
er in einer Anmerkung an: ,,Der Stoff zu 
dieser Legende war nicht ganz die Geburt 
willktirlicher Erfindung, sondern beruht auch, 
in Rticksicht auf die Ursache, warum Graf 
Friedrich den Erzbischof hafte, auf einer hie 
und da in hiesiger Gegend schleichenden 
Sage.“ Das Bestehen einer solchen wurde 
freilich von anderer Seite abgestritten. Da 
das Werk auferordentlich selten geworden 


1 Die Tat am 7. November 1925 — Mord 
oder Totschlag ? Bergische Geschichtsblatter, 
2. Jahrgang, Nr. 3, Mai 1925, 39—43. 
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ist, sei die ausschlaggebende Stelle hier an- 
geftihrt, die gleichzeitig ein Werturteil iber 
die dichterische Qualitat der Legende er- 
moglicht: 


Es heiBt da Seite 5: 
Und mit der Gattin (sc. des Isenburgers) 
wohnt der Jungfrauen Beste, 
Des Grafen Schwester mit auf seiner Veste. 


Seite 6: 
Oft war des Grafen Oheim in dem Schlosse, 
Ein Priester, der am Dom von Célln gebaut; 
Und dampften dann beim Kommen seine 
Rosse, 
War’s nur die Nichte, die sein Auge schaut; 
Und ziichtiglich senkt sie den Blick zur Erde, 
Begreifend nicht des Bischofs Lustgebdrde. 


Und mit des Amtes heil’gen Eifers-Mienen 

Erscheint er einst im hohen Felsen-SchloB ; 

Und nicht umsonst ist heute er erschienen, 

Doch sah man nicht, was frith die Lust be- 
schloB ; 

Des Klosters Stille sucht mit sch6nen Bildern 

Der Erzbischof dem Fraulein sch6n zu schil- 
dern. 


Seite 7: 


Sie will es bald, die schénen Haare fallen 

Im Kloster schon vor fremder rauher Hand; 

Sie schwur den Eid, den niemand 168t. Vor 
Allen 

Der Jungfrau’n ragt die herrliche Gestalt. — 

Doch wenn die Unschuld und das Laster 
streiten, 

Seht Ihr den Sieg die Unschuld stets be- 
gleiten ? 


Kurzum, sie sank. Des Oheims stete Lehren, 

Der Ehrfurcht Scheu beschleicht des Mad- 
chens Herz; 

Bald flie8en nun der Mutter bitt’re Zahren, 

Es faBt sie jetzt des Zustands wunder Schmerz, 

Doch mit dem Werden eines holden Knaben 

Seht Ihr die Jungfrau Mutter bald begraben. 


Und er erfahrt’s, der Bruder, und es fassen 

Des Schmerzes Bande schnell die treue Brust, 

Wohl konnte er die junge Schwester lassen 

Zum Dienst des Herrn, jetzt — gab er sie 
der Lust. 


Er schreibt dem Oheim seines Zornes Sprache 
Und weckt dadurch des Priesters schnelle 
Rache. 

In diesem Bankelsangerton geht es folge- 
richtig weiter. Der engelreine Isenburger geht 
zugrunde infolge des verbrecherischen Wiitens 
des verkommenen Engelbert. Eine gute 
Dosis falscher Sentimentalitét wird dem 
widerlichen Gemenge beigegeben und das 
Ganze stolz mit dem Namen seines Urhebers 
unterfertigt. 

Begreiflicherweise hat das boshafte Pam- 
phiet Rauterts, eines Landrichters zu Hat- 
tingen, allgemeinen Unwillen erregt. Und 
dies nicht nur bei den Katholiken, sondern 
auch bei sehr vielen Protestanten. Jene 
sahen in der gehdssigen Legende einen 
schweren Angriff auf die Heiligenverehrung 
in der katholischen Kirche, beide aber in ihr 
eine skandalése Herabwiirdigung eines um 
die Heimat hoch verdienten Mannes. Vor 
allem jedoch die katholische Geistlichkeit der 
Stadt Essen und ihrer Umgebung hielt es fiir 
eine Pflicht der Dankbarkeit, fiir das An- 
denken des Erzbischofs einzutreten, der in der 
Verteidigung der Freiheit des Stiftes Essen 
als ein Martyrer der Gerechtigkeit gefallen war. 
Sie suchte daher bei dem Kriminalsenate zu 
Kleve um Konfiskation der Legende nach. 

Ihr Gesuch wurde indessen von der ge- 
nannten Stelle mit der Begriindung abge- 
wiesen, daB ein jeder eine alte Legende zum 
Gegenstande eines Gedichtes machen konne. 

Angesichts dieser Auffassung einer Ge- 
richtsbeh6rde von der Geschichte eines der 
bedeutendsten Manner seiner Zeit als einer 
alten Legende schritten die Antragsteller zur 
Selbsthilfe. Da sie sich mit einer solch weit- 
gehenden poetischen Lizenz nicht einver- 
standen erklaren konnten, verdffentlichten 
sie eine ,,Beleuchtung der Legende, genannt 
der Isenberg, worin dem hl. Martyrer Engel- 
bertus, Erzbischof zu K6ln, die schwarzesten 
Thaten angedichtet werden, wider den Ver- 
fasser derselben, dem Wunsche des ganzen 
katholischen Publikums gemaB und zum 
BeBten der Armen herausgegeben von der 
sammtlichen Geistlichkeit der Stadt Essen 
und der Umgegend. Dorsten, gedruckt bey 
Karl August Schuerholz“. 


Diese ~,,Beleuchtung‘‘ schickt einen Ab- 
druck der beanstandeten Legende voran und 
fiigt zugleich ihre Gesamtauffassung von ihr 
bei: ,,Diese sogenannte Legende, welche sich 
gleifnerisch mit dem heiligen Schilde der 
Nachstenliebe deckt, indem sie zum Besten 
der Armen herausgegeben ist, streitet durch 
ihren wirklichen Inhalt wider diese géttliche 
Tugend auf die unchristlichste und empé- 
rendste Weise. Sie ist ein Produkt der bei- 
Bendsten Schm&hsucht und des offenbarsten 
Religionshasses ; sie ist eine schandliche Ent- 
stellung der Wahrheit und eine verlaum- 
derische Herabwtirdigung des katholischen 
Kultus usw. Denn wie aus der Legende her- 
vorleuchtet, bezweckt der Verfasser derselben 
nichts Geringeres, als zu beweisen, daB die 
katholische Kirche dem Volke lasterhafte 
Menschen zur Verehrung vorstelle ; indem der 
Gerechte, welchen er verunglimpft, und den 
die Kirche als Heiligen verehret, in selber 
als ein Bdsewicht, der seiner Ausschwei- 
fungen wegen gemeuchelt worden ware, an- 
gefiihret wird.“ 

Nach einer Rechtfertigung der katho- 
lischen Auffassung von der Heiligenverehrung 
folgt dann eine Widerlegung der schwarzen 
Taten, die in der Legende dem groBen Sohne 
unseres Bergischen Landes angedichtet wer- 
den. Diese Widerlegung machte der ,,Dich- 
ter“‘ seinen Angreifern leicht. Neben der un- 
kontrollierbaren Sage hatte er sich auf 
leichter greifbare Gewahrsmanner berufen, 
auf Stangefol, Annalium circuli Westphalici 
liber 3, pag. 343; Teschenmacher, W. An- 
nales Cliviae, Juliae, Montium ... Teil II, 
pag. 429; von Steinen, Westphdlische Ge- 
schichte, Teil 3, X XI. Stiick und Aschenberg, 
Taschenbuch fiir das Jahr 1801, S. 237f. 
Er muB8 freilich zugeben, daB sie unter 
sich nicht ganz einig seien, erweckt aber 
den Ejindruck, daB® diese ,,authentischen 
Schreiber‘ die Gewahrsmanner seiner An- 
gaben sind. 

Die Essener Geistlichkeit hebt demgegen- 
tiber hervor, daf sie in der Hauptsache durch- 
aus einig sind, indem sie namlich nichts von 
den gehassigen Andeutungen Rauterts brin- 
gen. Diesen spaten Gewdhrsmannern gegen- 
liber berufen sich die Geistlichen auf die zeit- 
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gendssischen Quellen, mit denen sie ihre Auf- 
fassung iiber den hl. Engelbert decken. 

Eine solche Zurechtweisung wollte Rautert 
nicht auf sich sitzen lassen. Kaum war viel- 
mehr die ,, Beleuchtung“‘ erschienen, so klagte 
der Legendendichter beim ersten Zivilsenate 
des Oberlandgerichtes zu Kleve gegen die 
Essener Geistlichkeit wegen Beleidigung auf 
Haft oder Geldstrafe. In der ,,Beleuchtung“ 
war er nadmlich als ,,der Elende“ bezeichnet 
worden und waren die Worte ,,schdndliche 
Behauptung‘‘ und ,,unverschamt‘ zur Ver- 
wendung gekommen. Darauf stiitzte Rautert 
seine Klage, ging aber bezeichnenderweise 
dariiber hinweg, da er ein Liigner, ein Ver- 
leumder, ein falscher Zitierer und Kultus- 
stoérer genannt wurde. 

Die sachliche Begriindung der beanstan- 
deten Pradikate durch die unverschamten 
Ltigen und schandliche Herabsetzung Engel- 
berts in dem elenden Machwerk half den Her- 
ausgebern der ,,Beleuchtung‘‘ nichts. Das 
Gericht entsprach vielmehr dem Antrage des 
Klagers. Die Essener wurden zu einem acht- 
tagigen Arreste oder zu einer Geldstrafe zu 
zehn Kassentalern je Kopf verurteilt, ohne 
Erlaubnis der Appellation. 

Von diesem Spruche wurden 19 Geistliche 
betroffen. An ihrer Spitze befand sich der 
Offizial und Kanonikus des aufgehobenen 
fiirstlichen Stiftes Essen, verschiedene Ka- 
noniker, Pfarrer und der Guardian des Kapu- 
zinerklosters mit etlichen seiner Geistlichen. 
Vielleicht war mit Riicksicht auf diese die 
Arreststrafe vorgesehen. Ftir die Erlegung 
der Geldstrafe war nur eine Frist von zehn 
Tagen gestellt, nach deren Verstreichen die 
Gefangnisstrafe angetreten werden muBte. 
Die 19 verurteilten Geistlichen beschlossen 
indessen, von der Moglichkeit einer Geld- 
zahlung keinen Gebrauch zu machen, sondern 
die Freiheitsstrafe auf sich zu nehmen. 

Dem Gericht scheint es bei seinem Spruche 
und der daraus erwachsenen Unruhe nicht 
ganz wohl gewesen zu sein, und so erging von 
Kleve aus die Erlaubnis, Berufung einzulegen. 
Dies taten die 19. 

Im Anfange September 1819 erging das 
Urteil des zweiten Senats, das zwar ftir die 
Angeklagten nicht erheblich giinstiger war 
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als das zuvor ergangene, immerhin aber eine 
andere Einstellung der ,,Legende“‘ gegentiber 
erkennen lie8. Der Appellationssenat er- 
kannte ndmlich an, ,,daB das mit dem Namen 
Legende sich unrichtig bezeichnende Gedicht 
das Produkt eines unbewachten Augenblicks 
sey; daB es ohne alle Umsicht, ohne alle Be- 
rechnung der méglichst unangenehmen, selbst 
hochst nachtheiligen Folgen niedergeschrie- 
ben, von aller historischen Wahrheit 
entbléBet, und nicht mit der Schonung und 
demjenigen Zartgefiihl behandelt sey, wie es 
der Gegenstand in so mannigfacher Beziehung 
verdient hatte‘‘. Auf eine Strafe fiir den Ver- 
fasser erkannte das Gericht trotzdem nicht, 
sondern sprach ihn frei, weil der animus in- 
juriandi und die boshafte Absicht des Ver- 
fassers, den Lehrsatz der rémischen Kirche 
liber die Verehrung der Heiligen zu unter- 
graben, das Ansehen des katholischen Prie- 
sterstandes im allgemeinen und der Appel- 
lanten insbesondere herabzuwiirdigen, durch 
das Gedicht nicht bewiesen sei. 

Die Appellanten hingegen wurden fiir 
strafbar erklart, weil sie in der Beleuchtung 
der Legende deren Verfasser einen Elenden 
genannt hatten. Hierbei fiel erschwerend ins 
Gewicht, da& Rautert Landrichter zu Hat- 
tingen war. Immerhin wurde die Strafe ge- 
mildert, die Haftstrafe nicht mehr verhangt 
und die Geldstrafe auf die Halfte herab- 
gesetzt. Begriindet wurde diese Milderung 
mit dem guten Rufe der bis dahin unbeschol- 
tenen 19 Geistlichen und der Tatsache, daB 
die Legende geeignet sei, den gerechten Un- 
willen der Appellanten zu reizen. Die Straf- 
gelder wurden eingefordert und bezahlt, 
allerdings unter Vorbehalt des Rechtes der 
Berufung nach Berlin. 

Neben dem gerichtlichen Verfahren lief 
noch eine literarische Fehde, die den eigent- 
lichen Gegenstand und Ausgangspunkt des 
Streites immer mehr verlieB und vom histo- 
rischen fast restlos auf das konfessionelle 
Gebiet hiniiberglitt, hier daher nicht weiter 
interessiert. 

Erfreulich ist jedenfalls, da8 die zweite In- 
stanz den Verfasser der Legende nicht in dem 
Ma8e in Schutz nahm wie das erste Urteil, 
das ziemlich leichtfertig nur von einer alten 


Legende geredet hatte und den grofen 
Reichsverweser, dem in der gedachten Hin- 
sicht kein Makel nachzuweisen ist, jeder 
boshaften Verleumdung in schlechten Versen 
preisgegeben hatte. Demgegentiber bedeutet 
die Anerkennung, daB die Legende ,,von aller 
historischen Wahrheit entbléBet‘ ist, eine 
gewisse Ehrenrettung des hl. Engelbert gegen- 
tiber dem Vorwurfe der Ungerechtigkeit, 
Unzucht, Blutschande und Heuchelei. Die 
Kommentare, die sich auch an die Begriin- 
dung dieses zweiten Urteiles ankniipften, 
waren nicht gerade schmeichelhaft fiir das 
Klever Tribunal. 

Hier nur noch ein Wort tiber die von dem 
Hattinger Landrichter selbst angefiihrten 
Autoritaten spater Zeit iiber den Gegenstand 
seiner ungeheuerlichen Beschuldigung. 

Stangefol gibt an der von Rautert ange- 
fiihrten Stelle nur Kunde von dem Streite um 
die Abtei Essen und von dem pflichtgemaBen 
Vorgehen Engelberts gegen seinen Ver- 
wandten Friedrich von Isenburg. Der Unmut 
dartiber erscheint bei Stangefol als das ein- 
zige Motiv des Isenburgers fiir seine entsetz- 
liche Tat. Ganz dem entsprechend weiB aucli 
Teschenmacher nur von politischen Beweg- 
griinden Friedrichs zu erzahlen. Von Steinen 
endlich bietet im wesentlichen eine Uber- 
setzung des Berichtes von Cdsarius von 
Heisterbach. 

Der Letztgenannte wird von Rautert am 
meisten als Zeuge in Anspruch genommen, 
Der Legendenschreiber will namlich in einer 
durch von Steinen angefitthrten Mtinsterschen 
Chronik ,,den Grund zu einer spateren Volks- 
sage‘ erblicken, ,,weil es darin heiBt: Fried- 
rich von Isenburg habe den Erzbischof Engel- 
bert durch seinen Knecht Riddenkotte wegen 
seiner Frauen todtschlagen lassen“. 

Diese Angabe verdient durchaus Glauben. 
Allerdings keineswegs in dem niedertrach- 
tigen Sinne, in dem Rautert die Sage sich 
aussprechen l48t und die er in schlechte 
Verse kleidet. Die Worte finden vielmehr 


eine ganz andere Erklarung bei einem Blicke 
auf die Verwandtschaftsverhdltnisse der be- 
teiligten Personen. Friedrichs Gattin war ja 
die Tochter Walrams von Limburg, gehérte 
also dem Hause an, das durch die Politik des 
rastlos tatigen Erzbischofs in der Tat schwer 
geschaddigt worden war, das in zwei Fehden 
gegen ihn unterlegen war, dem durch Engel- 
bert zudem der Besitz der Grafschaft Berg 
vorenthalten wurde. Da ist es sehr wohl még- 
lich, daB die Frau den unbdandigen HaB 
ihres unbeherrschten Gatten stets aufs neue 
angefacht hat und schlieBlich Friedrich die 
schreckliche Tat ,,wegen seiner Frauen“ voll- 
brachte. Einen Beweis aber daftir, daB die 
angefiithrten Worte wirklich in der von Rau- 
tert gedeuteten Weise sagenbildend gewirkt 
haben, hat Rautert in der Legende nicht er- 
bracht. Seine ProzeBgegner bestritten diese 
Behauptung in ihrem ganzen Umfange und 
stritten einer dahin lautenden Sage die 
Existenz ab. Rautert hat auch in dem Pro- 
zesse den Gegenbeweis nicht antreten kénnen. 


_ Wenn eine solche Sage ,,vor 100 Jahren noch 


... auf den Ruhrbergen den Erzbischof der 
Verfiihrung der Schwester des Grafen‘‘ an- 
klagte, wie Bohmer (Schwelm) will, so ist 
héchstens anzunehmen, daB Rauterts Mach- 
werk diese Sage hervorgerufen hat — wenn 
nicht auch die Feststellung Bohmers auf die 
Bemerkung Rauterts zurtickgeht. 


Auf keinen Fall aber hat von Steinen ab- 
sichtlich im Sinne Rauterts gewirkt. Denn 
er erklaért ausdrticklich an dem von dem 
Legendendichter angegebenen Orte beztiglich 
des von diesem angefiihrten Zitates: was 
hiermit der Verfasser (namlich der erwahnten 
miinsterschen Chronik) sagen wollte, verstehe 
ich nicht. Diese fiir die Beurteilung der 
Frage wichtige Bemerkung aber unterschlagt 
Rautert kliiglich. Das ganze Odium der Ge- 
schichtsfalschung fallt auf ihn. 


Privatdozent Dr. Hans Foerster, 
K6ln. 
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% BUCHANZEIGEN % 


Besprechung in den ,Ubersichten” vorbehalten. Eine Verpflichhtung iibernimmt die 
Schriftleitung nur fiir die erbetenen Schriften. 


Predigtliteratur. 
1. Biblische Predigten. 


Engel, Pfarrer Dr. Johannes, Isaias. (Alttestamentliche Predigten.) Herausgegeben von 
P. Dr. Tharsicius Paffrath.O..F.M. 1.T., 18.H., IL T., 23.H.° 1. T.708., 122570). 
Ferdinand Schéningh, Paderborn 1925 und 1927. 

Pfarrer Dr. Engel, der zu den fruchtbarsten Homileten der Gegenwart gehért, hat sich die 

Aufgabe gestellt, in drei Heften den Propheten Isaias homiletisch auszuschépfen als die 

Posaune Gottes, als den Evangelisten, als den Troster und Seher. Die beiden ersten liegen 

vor, in denen ausgewahlte Texte aus dem Propheten in Homilien verarbeitet sind. Man merkt 

ihnen an, daB es keine leichte Aufgabe ist, Prophetenworte in gangbare Miinzen zu schmelzen. 

Dieses Gold muB in flei®iger Arbeit fiir den homiletischen Gebrauch ausgepragt werden. In 

betrachtlichem MaBe ist dies Engel gelungen, es gehért Geist und viel eigene Arbeit dazu, 

ihm auf diesem Wege zu folgen. 


Langer, Bernard, P.O. M. J., Jakob. (Alttestamentliche Predigten.) Herausgegeben von 
P. Dr. Tharsicius Paffrath O. F.M. .H. 24/25. 186 S. Ferdinand Schéningh, Pader- 
born 1927. 

Der bekannte Oblatenpater bietet uns hier ein Muster exegetischer Homilien iiber den Pa- 
triarchen Jakob. Es ist eine Freude, darin zu lesen und immer wieder aufs neue bestatigt 
zu sehen, wie sehr auch das Alte Testament als ergiebige homiletische Stoffquelle sich dazu 
eignet, an der Hand lebensvoller Beispiele die ewig sich gleichbleibenden Wahrheiten der 
heutigen Menschheit nahezubringen. Ftir Fastenpredigten, Bibelabende u.dgl. eignet sich 
das Buch gut als Fiihrer. 


2. Sonntagspredigten. 


Linhardt, Dr. Robert, Stiftsprediger, Brennender Dornbusch. Vortrage zur Lebens- 
gestaltung im Geiste des Evangeliums. II. Band: Pfingstkreis. 155 S. Herder, Frei- 
burg 1927. 

Mehr Vortrag als Predigt ist das, was der weltkundige Verfasser hier bietet, wohl geeignet, 

zumal ruhelose Gro{stadtmenschen mit Geist und Inhalt des Evangeliums vertraut zu machen 

und die Gedanken des Christentums den Menschen von heute wieder mit ins Leben zu geben 
als Wegweiser und Mafstabe. Viele Vortrage bieten zwar zu viel ,,Leben‘‘ und zu wenig 

» Schrift“, d.h. die letztere mtiBte ausgiebiger zu Wort kommen; wenn der Prediger selbst 

mehr zuriicktritt und dem Schriftwort den Vorzug gibt, ist viel mehr glaubhafte Kraft, ist 

mehr der Geist von oben wirksam und lebendig im Vortrag. 


Tongelen, Dr. Joseph, Im Geiste des Evangeliums. Homilien und Predigten auf alle 
Sonn- und Festtage des Kirchenjahres. III. Teil: Der Pfingstkreis. 275 S. Tyrolia, Inns- 
bruck 1927. ; 

Der Verfasser bringt damit sein umfangreiches Predigtwerk zum Abschlu&. Lobenswert ist 

an dem Buch die Treue, mit welcher Dr. Tongelen, Caritasdirektor in Wien, die Heilige Schrift 

behandelt, die er sehr gewandt auszuschépfen versteht. Aber auch er halt sich immer ans 

Tagesevangelium. Warum nicht auch andere Texte im Laufe des Kirchenjahres homiletisch 
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verwenden? Die Darstellung bleibt auf dem Durchschnittsniveau. Es fehit ihr Schwung 


und Temperament. Um den modernen Menschen zu packen und mitzureiBen, ist doch etwas 
mehr Feuer und Kraft vonnéten. 


3. Marienpredigten. 


Weingartner, Dr. Joseph, Marienverehrung und religiése Kultur. Neun kurze Marien- 
predigten. 67S. Herder, Freiburg 1927. 
Ein kleines, aber wegweisendes Biichlein. So mu& man Marienpredigten halten. Biblisch 
fundiert und bodenstandig. Die Predigten schlieBen an die Verehrung des beriihmten Marien- 
bildes von Lukas Cranach d.A. in der Propsteikirche St. Jakob in Innsbruck sich an und 
behandeln Maria und das Glaubensleben, Maria und das Tugendstreben, Marien-Feste, -Volks- 
andachten, -Wallfahrten, -Lieder usw., alles durchflochten von stolzen Erinnerungen an das 
religidse Leben der katholisch-treuen Alpenlander. Diese Verkniipfung hebt das biblische 


Marienbild, es ist der Rahmen der liebevoll gepflegten Tradition, der sich auch anderwarts 
spannen 1aBt. 


Thiirlimann, Viktor, S. J.. Maria als Vorbild des christlichen Lebens. 32 Predigten 
und Erwadgungen ftir den Maimonat und andere Marienfeste. 166 S. Ferdinand Schéningh, 
Paderborn 1927. 

Der Verfasser bietet hier die Vortrage, die er als Maipredigten hauptsdchlich in der Wall- 

fahrtskirche Maria Schein in Béhmen gehalten hat. Dem entspricht auch ihr Charakter: es 

sind mehr Andachtserwagungen. Sie halten sich zum Teil nicht frei von jenem Mangel, den 

Weingartner in der Einleitung zu seinem obengenannten Biichlein kennzeichnet: ,, Jeder 

Prediger weiB aus eigener Erfahrung, wie schwer es gerade bei Marienpredigten ist, immer 

wieder neue Stoffe zu finden. Eine Folge davon sind die vielfach recht willktirlichen dogma- 

tischen und moralischen Ausdeutungen und Erganzungen des biblisch iiberlieferten Marien- 
lebens. Darum keine gewagte Spekulation und Exegese!“‘ Daran kranken diese Vortrage 
an manchen Stellen. 


4, Kinder- und Jiinglingspredigten. 


Gabriel, Dompfarrer Ferdinand, Schulentlassungsunterricht nebst Exerzitienvor- 

tragen und Ansprachen. 2. Aufl. 184S. Bonifaciusdruckerei, Paderborn 1927. 
Die seelsorgliche Vorbereitung der Kinder auf den Eintritt ins Leben ist heute eine gebie- 
terische Notwendigkeit in Stadt und Dorf. Sie konzentriert sich auf das letzte Halbjahr 
vor der Schulentlassung. Gute Vorlagen fiir diese neuzeitliche Aufgabe der Pastoral sind sehr 
willkommen. Gabriel unterscheidet sehr richtig den Schulentlassungsunterricht von den 
Exerzitien am SchluB, die gleichsam die Kronung bilden Schon Generalprases Mosterts hatte 
in seiner heute leider fast vergessenen Schrift: Die seelsorgliche Vorbereitung auf die Schul- 
entlassung (1917, Diisseldorf), sehr wertvolle Vorschlage und Programme entwickelt, die auch 
heute noch beachtenswert sind. Gabriel gibt nun in 16 Vortragen den ganzen Kursus in 
wohlabgewogener Form. Die Exerzitien-Vortrage im zweiten Teile befriedigen weniger. Darin 
fehlt der Vortrag iiber die Verheerungen der Stinde im AnschluB an den ersten Teil der Parabel 
vom verlorenen Sohne, der Vortrag tiber den Segen und das Gltick der Beichte im Anschlu8 
an den zweiten Teil; es fehlt der Vortrag iiber die Nachfolge des Knaben Jesus im Anschlu8B 
an den 12jahrigen Jesus im Tempel. Die Bibel hat so kostbare Schatze auch fiir Jugend- 
predigten, daB man sie nicht iibergehen darf. Davon abgesehen verradt das Biichlein tiberall 
den kundigen und besorgten Seelenhirten. 


Meyer, Pfarrer Karl, , Ex ore infantium. Kinderpredigten in der Kindersprache. 134 S. 
Ferdinand Schéningh, Paderborn 1927. 

Der Verfasser starb im Jahre 1925 als Pfarrer von St. Bonifatius, einer Arbeiterpfarre in 

Duisburg-Hochfeld. Er war ein gottbegnadeter Kinderprediger, und wir sind P. Wendelinus 
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Meyer O. F. M. von Herzen dankbar, daB er uns aus dem NachlaB des zu friih verstorbenen 
Kinderfreundes diese durchaus originalen, ganz vortrefflichen Kinderpredigten geschenkt hat. 
So mu das Kind interessiert und sein kleines Herz gefangengenommen werden fir Christus. 
Dabei im Ausdruck immer edel, nie banal, wie wir es leider in manchen Kinderpredigten der 
neueren Zeit beklagen. An dem Biichlein kann man sich bilden. Defunctus loquitur adhuc! 


Klug, Dr. Hubert, O. Min. Cap., Helden der Jugend. Biblische Vorbilder fiir Jiinglinge. 
6. und 7. Aufl. 178 S. A. Laumann, Dtilmen 1926. 

Das Biichlein ist ein erprobter Freund der Jugend-Prdasides, die fiir ihre religidsen Vortrage 
in Kongregation und Verein seiner sich gern bedienen, gibt es ihnen doch aus dem Alten 
wie Neuen Testament Bilder junger Helden in die Hand, die sie fiir die jugendliche Charakter- 
bildung ausgezeichnet verwerten kénnen. Wir empfehlen das Biichlein deshalb besonders - 
gern, weil es wieder beweist, da®B die Heilige Schrift ein Arsenal ist, aus dem auch Jugend- 
fiihrer viel wertvolles Aufbaumaterial herausholen k6nnen. 


Schropp, Benignus, O. Min. Cap., Quis ut Deus? (Wer ist wie Gott?) Religiés-kirchliche 
Vortrage fiir Jiinglinge. 110 S. Otto Scholz, Stuttgart 1927. 

In 14 Vortragen — eingehend zergliederten Dispositionen — bietet der Verfasser in verstand- 

licher Darstellung die Lehre von Gott als dem Quellpunkt alles GroBen, Guten und Schénen. 

Fir die regelmaBigen Sonntagsvortrage in Jiinglingskongregation und -verein etwas zu 

trocken, aber gut verwendbar fiir Jiinglingsexerzitien und Einkehrsonntage. 


5. Fasten- und Osterpredigten. 


Heider, Studienrat Karl, Jesus Christus und die Menschenseele. Sechs Fasten- 
predigten. (Neutestamentliche Predigten.) Herausgegeben von P. Dr. Thaddaus Soiron 
O. F.M. 13.H., 52S. Ferdinand Schéningh, Paderborn 1927. 

Der Verfasser fiihrt sich mit dieser gediegenen Arbeit vorteilhaft in die homiletische Literatur 

ein. Er predigt tiber Jesus und die Kinder, Jesus und der reiche Jiingling, Jesus und Niko- 

demus, Jesus und der verlorene Sohn, Jesus und die Samariterin und zeigt an diesen Bei- 
spielen, was Jesus ftir die Rettung der Menschenseele getan hat. In anerkennenswert frischer 

Darstellung, die etwas viel Pathos verwendet, wird das zeitgemafSe Thema wirkungsvoll 

durchgeftihrt. 


Obendorfer, Andreas, Die Heimat der Seele. Neun Predigten iiber den Himmel. 60 S. 
K6ésel & Pustet, Mtinchen 1927. 

Wir glauben es dem Verfasser gern, wenn er in der Vorrede seiner Uberzeugung Ausdruck 
gibt, daB die Predigt tiber den Himmel, sein Gliick und seine Schénheit eine groBe Anziehungs- 
kraft auf die Menschen austibt. Er betont, da er seine neun Himmelspredigten an die,, Herzen“ 
seiner Zuhorer gehalten habe. Warum nicht auch an den Verstand? Das ist doch wohl die 
Voraussetzung fiir ersteres. Tatsachlich ist in diesen Predigten zu viel Rethorik und zu wenig 
Dogmatik (vgl. z. B. ,,Die Milliarden von Kilometer-Millionen“! S. 10). Sympathisch ist der 
lebendige und begeisterte Ton, auf den die Predigten gestimmt sind, es ist Warme und Farbe 
darin. 


Schlund, Erhard, O. F.M., Verantwortung. Religids-wissenschaftliche Vortrage. 95 S. 
Késel & Pustet, Miinchen 1926, 
Unter dem obigen Titel gibt P. Dr. Schlund die fiinf Fastenvortrage heraus, die er zusammen 
mit anderen Lektoren der Miinchener Franziskaner-Ordenshochschule in der Franziskanerkloster- 
kirche St. Anna in Miinchen 1926 gehalten hat. Sie behandeln das Thema ,, Verantwortung“ 
nach der theologischen und philosophischen Seite in gediegener, aber tiberaus hochgelagerter 
Darstellung. Die Vortrage waren fiir Akademiker, trotzdem setzen dieselben zu viel bei ihren 
Zuhorern voraus; wer sie verstehen will, mu8 schon mit der ganzen philosophischen Ter- 
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minologie bekannt sein, mit ,,Ritualismus, Metempsychosenlehre, Samforavorstellung, mit 
Hedonismus, Sensualismus, Evolutionismus‘. 1. c. 


Engert, Dr. Joseph, Hochschulprofessor, Das neue Leben. Biblische Osterpredigten. 106 S. 
Késel & Pustet, Miinchen 1927. 

Die vorliegenden Predigten sind von Prof. Engert in den Jahren 1917—1926 in der Pfarrkirche 
zu Kissingen gehalten. Sie behandeln die ganze Theologie der Auferstehung im Anschlu8 an 
Paulus und Johannes in tiefschiirfenden, sprachlich kraftvollen Homilien, die den Horer fest 
anpacken und mitziehen. Allerdings setzen sie ein Auditorium voraus, welches geistig befahigt 
ist, dem Theologen zu folgen. In einer neuen Auflage wiirde es sich empfehlen, in der 7. Predigt 
liber ,,Kakophonien und Dissonanzen“ statt dieser im deutschen Sprachgebrauch fremden 
Ausdrucksformen dem guten und verstandlichen deutschen Wort den Vorzug zu geben. 

J. Honnef. 


Religiése und aszetische Literatur. 


Rohr, Erich, O.F.M., Franziskus und Ignatius. Eine vergleichende Studie. (Zur 
religidsen Lage der Gegenwart, Heft 14.) Verlag Dr. Franz A. Pfeiffer, Miinchen 1926. 
1,80 M. 

Die Studie enthalt drei Teile: 1. Der Geist des hl. Franziskus, 2. Der Geist des hl. Ignatius 

in den Exerzitien, 3. Exerzitien im Geiste des hl. Franziskus. Es handelt sich dabei im 

wesentlichen um die Frage, inwieweit franziskanische Gedanken in den Exerzitien zu verwerten 

sind. Der Verfasser legt in guter Uberschau dar, da® die beiden groBen Heiligen Franziskus 
und Ignatius wohl manches verschiedene, aber auch vieles germeinsam haben und daher ein 

Einschlag franziskanischen Geistes in die Ignatianischen Exerzitien wohl méglich sei. 


Schaumann, Ruth, Das Passional. Gedichte. 8°, 41S. Késel & Pustet, Miinchen. In Btitten- 
umschlag 3 M. ; 


In diesen seelenvollen Liedern, die den Herrn auf seinem Leidensweg begleiten, spricht zu 
uns eine echte Dichterin, die eine tiefe religidse Empfindung verbindet mit meisterlicher 
Beherrschung der Sprache. Hie und da nur klingt ein Ausdruck etwas fremdartig. In dem 
Passional offenbart sich eine innige und fromme Leidensmystik. 


Schlund, Dr. Erhard, O. F. M., Idee und Ideal,im hl. Franziskus. 1328. Karl Ohlinger, 
Wirzburg-Mergentheim 1925. Brosch. 2 M., geb. 3 M. 


Der riihrige franziskanische Schriftsteller, der tiber eine gewandte Feder verfiigt, hat hier 
eine Reihe von Reden und Aufsatzen zusammengestellt, die er bereits friiher in Zeitschriften 
hatte erscheinen lassen. Auf dem Hintergrunde der Geschichte und zugleich im Zusammen- 
hang mit den grofen religiésen, kirchlichen, sozialen und wissenschaftlichen Ideen wird die 
Gestalt. des Armen von Assisi plastisch und lebenswahr gezeichnet. Inhalt und Stil sind 
gleich ansprechend. 


Schmidt, Dr. Expeditus, O. F.M., Magnalia Dei. Ein Aufri8 der christlichen Gedanken- 
welt. Fiir Katholiken und Nichtkatholiken gezeichnet. 170 S. Késel & Pustet, Miinchen 1925. 
2,50 M. 

Das Buch ist aus praktischen Bediirfnissen heraus entstanden. Es will nicht wissenschaftlich 

sein, sondern nur konkreten religidsen Bediirfnissen dienen und verfolgt die Absicht, auf 

die vielfachen, oft recht persénlich gefarbten Fragen von Seelen, die nach Gott und Kirche 
suchen, eine verstandliche Antwort zu geben. Diese Absicht wird sehr gut verwirklicht. 

Die Ausfiihrungen sind klar, gehen aber doch schon an einzelnen Stellen theologisch ziemlich 

tief, die Sprache ist edel und gefeilt. 
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Strébele, Georg, Das Gebet des Herrn. Gottesgedanken fiirs Menschenleben. Mit Original- 
illustrationen von Kunstmaler Willy Jakob. VIII und 148 S. Karl Ohlinger, Mergent- 
heim 1925. Geb. 4,70 M. 

Der als religidser Schriftsteller riihmlichst bekannte Stadtpfarrer in Stuttgart (Herz- Jesu- 

Kirche) legt in diesem Biichlein sinnige und gehaltvolle Gedanken iiber die einzelnen Bitten 

des Vaterunsers vor. Die Darlegung diirfte freilich an einzelnen Stellen etwas knapper gefaft 

sein; auch scheint es, als ob hie und da die Farbenténe etwas gar zu dunkel aufgetragen seien. 

Die beigegebenen kiinstlerischen Illustrationen sind recht ansprechend. 


Vermeersch, A., S. J., Die Muttergottesfeste. (Ein Muttergottesbuch, 1. Band.) Autori- 
sierte Ubersetzung nach der 3. Auflage des franzésischen Werkes von Th. Metzler. 470 S. 
Marianischer Verlag, Innsbruck 1925. Geb. in Ganzl. 5,20 M. 

Fir die Gitte dieses schénen Biichleins biirgt schon der Name des gelehrten und weit bekannten 

Verfassers, der gegenwdartig als Professor an der Gregorianischen Universitat in Rom wirkt. 

36 gréBere und kleinere Marienfeste werden behandelt. Den einzelnen Betrachtungen dariiber, 

die reichen Stoff in guter Anordnung bieten, gehen kurze, aber sehr passende Einleitungen 

tiber Ursprung und Bedeutung der Festtage vorauf, 


Vogt, Peter, S. J., Christliche Aszetik im Lichte der Ignatianischen Exerzitien. 
Ausfiihrlich dargelegt in Ausspriichen der heiligen Kirchenvater. (Die Exerzitien des 
hl. Ignatius, Bd. III, 2. Teil: Christliche Kampfbetdtigung.) XVI und 288 S. 
Késel & Pustet, Regensburg 1925. Brosch. 3,50 M., Ganzleinen 5 M. 

Diese Aszetik ist in engem Anschlu8 an die aszetischen Winke aufgebaut, welche der hl. Ignatius 

in seinem Exerzitienbuch an die Hand reicht. Der Verfasser spricht nicht so sehr mit eigenen 

Worten, sondern laBt sie Kirchenvater als die klassischen Meister der aszetischen Literatur 

in langeren Ausfithrungen, die geschickt ausgewadhlt und gut tibersetzt sind, zu dem Leser 

reden. Besonders sind Basilius, Augustinus, Gregor d. Gr. und Bernhard berticksichtigt. 

Das Buch, das nichtsdestoweniger streng systematisch gehalten ist, bildet den Abschluf& eines 

vierbandigen Werkes tiber die Exerzitien des hl. Ignatius. Alle vier Bande zusammen kosten 

gebunden 20 M. 


Wickl, Rupert, S. J., Ein Biichlein vom innerlichen Leben. (6. Band der Sodalen- 
biicher.) 2. Auflage. 291 S. Marianischer Verlag, Innsbruck 1924. Geb. in Halbleinen 
2,90 M. 

Das Bitichlein atmet Geist und Gemiit, ist leicht geschrieben und leicht zu verstehen. Zum 

Teil ist es eine Wiedergabe von frither erschienenen Aufsdtzen. Der erste Hauptabschnitt 

handelt von den Grundlinien, der zweite von den einzelnen Ubungen des innerlichen Lebens. 

Beigegeben ist ein Namen- und Sachverzeichnis. Die Lekttire ist niitzlich und allgemein zu 

empfehlen. 


Derselbe, Ecce Jesus. Betrachtungspunkte fiir alle Freunde des innerlichen Lebens, fiir 
Priester, Ordenspersonen und Laien. Drei Bande mit je 100 sorgfaltig gegliederten Be- 
trachtungen. 


1.Band: Jugendgeschichte Jesu. 2. Auflage. 542 S. Ganzleinen 4,50 M. 

2. Band: Offentliches Wirken, Lehrtatigkeit und Wunder Jesu. 589S. Ganz- 
leinen 5,20 M. 

3. Band: Leiden und Verherrlichung Jesu. 639 S. Ganzleinen 5,70 M. 

Marianischer Verlag, Innsbruck. 


Ein neues, vortreffliches Betrachtungsbuch, geschrieben von einem alten, erfahrenen Spiritual. 
Die einzelnen Punkte sind klar dargelegt, wohl abgerundet und nicht zu lang, die Anwendungen 
sehr praktisch und brauchbar. Wilhelm Stockums. 
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Katechetik und Padagogik. 


lehle, Edmund, Kirchengeschichte fiir Schule und Leben. 86 S. Herder, Freiburg 
i. Br. 1926. 0,75 M. 

Ein mit 17 Bildern von Ph. Schumacher geziertes, recht ansprechendes und volkstiimliches 

Bichlein der Kirchengeschichte, in erster Linie fiir die Berufsschulen, 


Knops, Wilhelm, Kirchengeschichte in Zeit- und Lebensbildern von Prof. Jak. Schu- 
macher. Ausgabe C fiir Mittelschulen. VIII und 112 S. Herder, Freiburg i. Br. 1927. 
Geb. 2,30 M. 

Der Religionslehrer an der Mittleren Madchenschule I zu Koln, W. Knops, legt in diesem 

Lehrbuch ein aus langjahriger Praxis gewonnenes Unterrichtsmittel fiir Knaben und Madchen 

vor. Als Grundlage diente der Text von Schumacher, als Norm der Plan fiir die Mittelschulen 

vom 1. Dezember 1925. Gute Auswahl, leichtverstaéndlicher Ausdruck und ansprechende 

Illustrierung empfehlen das Buch. 


Kunize, Eugen, Bernard Overberg. Ein Lebensbild mit besonderer Beriicksichtigung der 
Zeitgeschichte. 62 S. Heinrich Schéningh, Miinster i. W. Kart. 1,50 M. 

Das Schriftchen fiigt dem bekannten Bilde Overbergs keine wesentlich neuen Ziige ein, be- 

reichert aber unsere Kenntnis vom Wirken Overbergs um interessante Einzelangaben. Wichtig 

ist die Darstellung der Sorge Overbergs fiir die soziale und wirtschaftliche Besserstellung 

des Lehrerstandes, ein Verdienst, das nach der landlaufigen Legende nur der Liberalismus 

beanspruchen diirfte. 


Martin, B., Glaube und Leben. Ein katholisches Religionsbuch fiir Fortbildungsschulen. 
Ausgabe A fiir Knaben 180 S., Ausgabe B fiir Madchen 175 S. Koésel & Pustet, Miinchen 
1926. Kart. je 1,40 M. 

Die Biichlein sehen drei Schuljahre vor, in denen, anlehnend an den Aufbau des Katechismus, 

behandeit werden: Katholische Grundlehren, Katholische Lebensfithrung, Katholisches 

Gnadenleben. Die Stoffwahl, die Formulierung der Themen und die Darstellung ist geschickt 

ausgeftihrt und der Eigenart dieser Schulen angemessen. Die besonderen Aufgaben der beiden 

Geschlechter sind namentlich in den lebenskundlichen Abschnitten beriicksichtigt. 


Monnichs, Theodor, S. J.. Hilfsbuch zum Einheitskatechismus. Jakob Lindens 
Katecheten-Ausgabe mit Anmerkungen. 3. Auflage. 244 S. Kdosel & Pustet, Miinchen 
1927. 4M. 

Lindens Katechetenausgabe bezweckte das richtige Verstandnis des Katechismus und war 

insofern auch ein Hilfsmittel fiir die Katechese, freilich nicht so sehr in methodischer als in 

stofflicher Hinsicht. Dieser Charakter ist dem Buch auch in der Anpassung an den neuen 

Katechismus geblieben. Die 3. Auflage ist um 25 Seiten gewachsen, weil der Bearbeiter mit 

Riicksicht auf nichttheologische Benutzer die sachlichen Erlauterungen vermehrt hat. 


Rensing, G., Zeit- und Lebensbilder aus der Kirchengeschichte nebst Heiligen- 
legenden fiir die katholische Jugend. 63 S. L. Schwann, Diisseldorf, 0. J. 0,40 M. 

Im Anschlu®B an den im Auftrage der Fuldaer Bischofskonferenz herausgegebenen neuen 

Religionslehrplan bearbeitete Schulrat Msgr. Rensing seine Kirchengeschichtlichen Unter- 

richtsbilder — vgl. Jahrgang III (1926) dieser Zeitschrift S. 280 f. Das dazugehdrige Schiiler- 

heft mit 14 Zeit- und Lebensbildern und 11 Heiligenlegenden ist nun auch erschienen. 


Schmitt, Alois, Katholische Apologetik. (Katholische Religionslehre fiir Schule und 
Leben, 5. Teil.) VIII und 100 S. Herder, Freiburg i. Br. 1927. Geb. 2,20 M. 

Wiahrend die neuen Religionsplane fiir PreuBen die Apologetik auf der Oberstufe hoherer 

Lehranstalten haben fallen iassen und statt ihrer Apologie der Glaubens- und Sittenlehren 

versehen, halt man in Baden an einer systematischen Apologetik mit dem gewohnten Aufbau: 
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Religion und Gott, Offenbarung und Christus, Kirche und Lehramt fest, also wissenschaftliches 
System der verniinftigen Grundlegung des Glaubens. Der breiteste Raum ist mit Recht den 
Gottesbeweisen zugebilligt. Das im Vorwort skizzierte Unterrichtsverfahren sieht von einer 
Verwendung der modernen Methoden ab. 


Schmitz, J., Erweiterter Katholischer Katechismus fiir die Mittelklassen der Gym- 
nasien und die entsprechende Stufe anderer héherer Lehranstalten. 160 S. Késel & 
Pustet, Miinchen 1926. 2 M. 

Namentlich im deutschen Siiden ist fiir die Mittelstufe héherer Lehranstalten ein erweiterter 

Katechismus vorgeschrieben. Der Bearbeiter Dr. J. Schmitz ist identisch mit P. Jakob 

Linden S. J. Die vorliegende 14. Auflage schlieBt sich an den Text des auch im Sitiden an- 

genommenen Einheitskatechismus an. 


Vetter, A., Katholischer Wegweiser. Eine Glaubenslehre besonders fiir die Jugend der Fort- 

bildungsschule, Christenlehre und Vereine. 125 S. Badenia-A.-G., Karlsruhe 1926. Geb. 3 M. 
Der Verfasser will die religidsen Lehren lebenswahr und lebensfrisch vorlegen, um die Jugend 
zu packen und aufmerksam zu halten. Darum streut er manche Erzahlungen und Lesestoffe 
hinein. Hie und da vergreift er sich aber im Ton und auch im Urteil, so im Abschnitt ,,Ein 
neuer Prophet“ (R. Steiner) ; vor der hier angewandten Art der Apologie kann man nur warnen. 
Die Verunglimpfung des Begriinders der Anthroposophie, von dem G. BichImair S. J. schreibt, 
daB er in seiner Art ein groSer Mensch, dazu aber auch ein selten guter und feiner Mensch 
gewesen (Okkultismus und Seelsorge 1926, S. 50), kann der katholischen Sache nichts niitzen. 
Auch das Kapitel ,,Vom Vermelden der armen Seelen‘‘ nimmt sich in einer Glaubenslehre 
wunderlich aus, 


Walterscheid, J., Kreutzwald, H., und Burgardsmeier, A.. Licht und Leben. (Mittelstufe. 

I. Band: Das neue Reich. Lehrstoff fiir Quarta.) 84S. L. Schwann, Disseldorf 1927. 1,40 M. 
Ein Hilfsbuch, das neben dem Katechismus und der Schulbibel gebraucht werden soll und 
im ersten biblischen Teile (Bearbeiter H. Kreutzwald) Jesus als Griinder, Lehrer und Konig 
des Gottesreiches vorfiihrt, im zweiten Teile den kirchengeschichtlichen Stoff dieser Klasse 
erzdhlend darbietet (Bearbeiter J. Walterscheid und A. Burgardsmeier). 16 Bildtafeln mit 
kirchen- und kunstgeschichtlichen Darstellungen sind dem Buche beigegeben. 


Niebergall, Friedrich, Das Heilige in Erziehung und Staat. (Padagog. Magazin, 
Heft 1089.) 31 S. H. Beyer & Séhne, Langensalza 1926. 0,70 M. 

Vom Standpunkte der modernen Religionspsychologie aus untersucht der Verfasser die Be- 

deutung des Heiligen (des Gottesgedankens) fiir die Einzelerziehung, die Gemeinschaft und 

besonders den Staat. Leitgedanke: ,, Je weniger das Heilige absichtsvoll im Dienst von Er- 

ziehung und Staat gepflegt ward, desto besser ist es‘‘ (S. 3). Nur um seiner selbst willen, in 

»reiner Verehrung“, soll man nach ihm trachten. 


Ude, Johann, Erzieht die Jugend zur Selbstbeherrschung. (Padagog. Magazin, 
Heft 769.) 2. Auflage. 22S. H. Beyer & Séhne, Langensalza 1926. 0,60 M. 
Eine ernste Mahnung des Grazer Theologen und Vorkampfers der Abstinenz an alle Eltern 
und Erzieher, die Kinder mit allen Mitteln willensstark und charakterfest zu bilden. 
Franz J. Peters. 


Seelsorge und Caritas. 


Handbuch fiir das franziskanische Deutschland. Auf Grund amtlicher Quellen herausgegeben 
von Dr. P. Erhard Schlund. 268 S. Dr. Franz A. Pfeiffer, Miinchen. 8 M. 

Eine ausfithrliche Ubersicht iiber den Gesamtbestand der Orden und Genossenschaften, die 

der groBen deutschen franziskanischen Familie angehdren, nebst ihren Niederlassungen, 

Studienhausern, sozialen Werken und Arbeitsstatten. S. 
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Mielert, M., Lebendiges Christentum im Spiegel Hollands. 222 S. Verlag der Schul- 
briider, Kirnach-Villingen (Baden) 1925. Kart. 2.M., in Halbl. 3 M. 
Das Buch ist geschrieben von einem dankbaren Deutschen, der wahrend des Krieges und auch 
nachher das katholische Leben in Holland kerinen und bewundern gelernt hat. Die warme 
Begeisterung fiir das praktische Christentum in diesem Lande hat hier die Feder gefiihrt. Das 
Bild, das von dem hollandischen Katholizismus entrollt wird, ist ungemein erhebend und an- 
ziehend. Mit anderen ist auch der Verfasser der Meinung: Hollandia docet. Freilich sehen tiefer 
blickende Hollander selbst auch dunkle Schatten im religiésen Leben ihres eigenen Volkes. 


Sailer, Joh. Michael, Bischof, Der Seelsorger am Krankenbett. Neu herausgegeben von 

Wilhelm Wiesen O. S.C. 88S. Frankes Buchhandlung, Habelschwerdt i. Schles. 1925. 
In dem kleinen Buch, das aus den Schriften des edlen Bischofs Sailer neu herausgegeben 
worden ist, steckt sehr viel pastorale Weisheit und Erfahrung. Die Kranketiseelsorge, wie sie 
hier gelehrt wird, quillt aus tiefstem Glauben und lauterer, selbstloser Christusliebe. Fir junge 
Seelsorger ist das prachtige Biichlein ein guter Fiihrer und Begleiter, fiir altere und erfahrene 
ein niitzlicher Gewissensspiegel. Stockums, 


Priesterjahrbuch des Bonifatiusvereins 1927. Herausgegeben vom Generalvorstand. 120 S. 
Bonifaciusdruckerei, Paderborn. 

Ein Rechenschaftsbericht tiber die Vereinsarbeit im verflossenen Jahre mit Beitragen tiber 

schwebende Diaspotafragen und Diasporasorgen. 


Taschenkalender und kirchl.-statist. Jahrbuch fiir den katholischen Klerus 1927, red. von 
Dr. K. A. Geiger. 227 S. Verlagsanstalt vorm. G. J. Menz, Regensburg. Kart. 2 M. 
Erscheint, von Hochschulprofessor Dr. Geiger in Dillingen redigiert, bereits zum 49. Male. 
Neben dem Kalendarium wird diesmal eine Einftthrung in das vierte Buch des Codex jur. can. 
geboten und, wie stets, eine sehr sorgfaltige Statistik der Diézesen Deutschlands, Osterreichs, 

der Schweiz sowie der ehemals deutschen und 6sterreichischen Gebiete. 


Herr, Dr., Vereinsseelsorge, nebst Einftithrung in die Volkswirtschafts- und Gesellschafts- 
lehre. 383 S. Ferd. Schéningh, Paderborn 1927. 5,40 M., geb. 6,90 M. 

Der Schwerpunkt des Buches liegt im zweiten Teil ,,Praxis der Vereinssorge‘‘, der nach Klar- 
stellung der wichtigsten grundsdtzlichen Vorfragen tiber Begriff und Aufgaben der katholischen 
Vereinsseelsorge eine Anleitung zur Arbeit in den groBen Standesorganisationen aus der Feder 
gewiegter Praktiker bringt. Als Leser sind in erster Linie Priesteramtskandidaten und jiingere 
Seelsorger gedacht. Damit ist nicht nur die kompendidse Zusammenfassung des gewaltigen 
Stoffes gerechtfertigt, sondern auch die vorangeschickte Einfiihrung in die Volkswirtschafts- 
und Gesellschaftslehre. Bei Vorlesungen in Priesterseminaren wird die letztere gute Dienste 
leisten, sollte aber gerade fiir diesen Zweck etwas mehr Gesellschaftslehre und etwas weniger 
Wirtschaftslehre sein, der man ohnehin in dieser Form nicht beikommt. 


Bolzau, Hermann, Fiirsorgerecht und Caritas. 317 S. Caritasverlag, Freiburg 1927. 
Die am 13. Februar 1924 ergangene Reichsverordnung tiber die Fiirsorgepflicht bestimmt in 
§5 zu Tragern der Fiirsorge auch die Verbande der freien Wohlfahrtspflege. Dadurch sieht 
sich auch die katholische Caritas und Caritasarbeit vor eine groBe Anzahl prinzipieller und 
praktischer Fragen von erheblicher Tragweite gestellt. Sie werden hier in einer Reihe von 
Einzelbeitragen behandelt, die der Herausgeber, Direktor bei der Stadtverwaltung in K6ln, 
sachkundig zusammengestellt und mit zwei eignen Aufsdtzen eingeleitet hat. 


Caritas im Trierer Land. Festschrift zum 27. Deutschen Caritastag. 135 S. Paulinusdruckerei, 


Ibelare 
Eine mit vielen prachtigen Bildern geschmiickte Darstellung caritativen Wirkens im alten 


Erzstift und in der Didzese Trier. 
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Keller, Franz, Jahrbuch der Caritaswissenschaft. 226 S. Institut fir Caritaswissen- 
schaft 1927. 

Das im Caritasverbande 1925 begrtindete und der Freiburger Universitat angeschlossene 

Institut fiir Caritaswissenschaft‘ gibt hier einen ersten Bericht tiber seine Arbeiten und Ein- 

richtungen. Die zweite Halfte des Jahrbuches ftillt eine von Dr. J. Mayer bearbeitete, syste- 

matisch geordnete Bibliographie mit kurzer Charakteristik der wichtigsten Erscheinungen, die 

bleibenden Wert hat. 


Krebs, Leopold, Das caritative Wirken der katholischen Kirche in Osterreich 
im 20. Jahrhundert. 154 S. Verlagsbuchhandlung ,,Styria‘‘, Graz und Wien 1927. 
4,40 M. 

Es ist sehr erfreulich, da& auch das katholische Osterreich einmal mit seinen Leistungen auf 

caritativem Gebiete in neuerer und neuester Zeit hervortritt. In vier Abschnitten wird die 

Entstehung und Wirksamkeit des Caritasverbandes, die caritative Tatigkeit der Laienvereine, 

der katholischen Frauenorganisation und der Orden und Kongregationen eingehend und iiber- 

sichtlich dargestellt. 


Oberst, Dr. Adolf, Leitfaden der Krankenpflege. 3., verb. Aufl. mit zahlreichen Abbil- 
dungen. 234 S. Herder & Co., Freiburg i. Br. 1927. Geb. 6,20 M. 

Der Verfasser ist Universitatsprofessor in Freiburg i. Br. und Leiter der dortigen staatlich 

anerkannten Krankenpflegerschule. Alle Zweige der Krankenpflege werden fachmannisch und 

in Anlehnung an die staatliche Priifungsordnung 1906 fiir Krankenpflegepersonen behandelt. 

Zur Vorbereitung auf dieses Examen wie zur Hilfeleistung in der Familie vorziiglich geeignet. S. 
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